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RESUME DE LA THESE 


RESUME DE LA THESE 


En fran§ais 

Ce travail contribue a une lecture semiotique du livre de 1’Apocalypse, qui est l’un des 
textes bibliques les plus argumentes. On reconnait 1’importance du Ch. 12, dont la particularite 
narrative et le jeu des figures conduisent au parcours figuratif de la Femme dans l’ensemble de 
1’Apocalypse. Dans le champ des etudes bibliques, il s’agit de renouveler la lecture et 
1’interpretation. Dans la semiotique, il s’agit enfin d’exploiter certains aspects nouveaux en 
fonction de la particularite des textes bibliques. 

En anglais 

This workcontributesto a semiotic reading of the book of Revelation, which is one of the 
most disputed biblical texts.We recognizethe importance of the chapter 12, its narrative 
particularity and the significance of its figures whicheventually lead to the figurative journey of 
the Woman in the whole of the Revelation.In the field of the biblical studies, it is a matter of 
renewal of the reading and of the interpretation of the text.In the semiotic then, it is a question of 
exploring certain new aspects which function in accordance with the particularity of the biblical 
texts. 

MOTS-CLES 

Accomplissement des figures ; analyse semiotique de l’Apocalypse ; Bible ; enonciation ; 
figurativite ; figures en devenir ; lecture biblique ; lecture figurative ; parcours figuratif ; 
semiotique biblique. 
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INTRODUCTION 


INTRODUCTION 


La Bible est consideree comme I’ultime sagesse non seulement de I’Occident qui a une 
culture chretienne, mais aussi jusqu’en Coree du sud ou le christianisme grandit 
seulement depuis 1784 et ou Ton trouve aujourd’hui un grand enthousiasme pour la 
lecture biblique. Un tel phenomene sollicite une interrogation serieuse sur la lecture et 
I’interpretation. Lire la Bible, oui, mais comment la lire ? C’est la question fondamentale 
qui inspire notre travail. 

L’histoire montre qu’il y a eu de nombreuses theories d’interpretation de la Bible. 
Nous employons ici le mot « Bible » dans son sens le plus global, d’Ancien Testament et 
de Nouveau Testament, allant de la Genese jusqu’a I ’Apocalypse. Le propre de la Bible 
est de reunir en un seul volume deux recueils de livres, tous deux regus comme 
Testaments, I’un devenant premier et ancien par rapport a I’autre qui se donne pour 
second et nouveau. C’est pourquoi ce Livre est a la fois multiple et un. 

Or, cette Bible constitue en elle-meme une dynamique de I’acte de lecture. 
Etymologiquement, « lire » se dit en grec « reconnaTtre » (□□□□□□□□□□□□□ ; □□□ : 
remontee, recommencement), c’est la fonction propre de I’ecrivain, a la fois detenteur du 
savoir ecrire et du savoir lire 1 . Quand nous parlons de la lecture de la Bible, il s’agit done 
de la correlation de I’ecriture et de la lecture dans les textes bibliques. La Bible n’est pas 
seulement ecrite et inscrite dans une situation historique, mais elle est marquee par 
I’histoire qui, en aval du texte ecrit, constitue la suite de ses relectures et de sa reception. 


i 

Paul BEAUCHAMP, L’un et I’autre Testament. 2. Accomplir les Ecritures, Paris, Seuil, 1990, p.66. 


protege en vertu de la loi du droit d'auteur. 



FIGURES EN DEVENIR 


II nous faut done apprendre la lecture de la Bible comme une ecriture et non pas comme 
la simple repetition de son evolution historique. La lecture de la Bible ne peut pas etre 
reduite a la transmission d’un message, mais elle presuppose la pratique d’une 
construction de la signification du texte biblique. Le texte lui-meme n’est pas la 
signification, la signification n’est pas le contenu du texte de fagon a pouvoir etre detache 
du texte qui le manifeste. 

Les informations d’histoire ou de philologie sont necessaires a I’etude de la Bible. 
Elies sont indispensables au niveau de la connaissance qu’on peut avoir d’un texte, mais 
elles ne sont pas totalement satisfaisantes pour repondre aux questions de la lecture et 
de I’interpretation. Par rapport aux autres methodes tres diverses, la semiotique nous 
semble proposer des procedures importantes au service de la lecture et de I’interpretation 
de la Bible. Lire devient alors pour un sujet I’acte de construction du sens tel qu’il peut 
s’articuler dans la forme du texte. 

Dans cette perspective, notre travail voudrait contribuer a une lecture semiotique de 
I ’Apocalypse, qui est I’un des textes bibliques les plus argumentes. Le terme 
« Apocalypse » signifie la revelation, le devoilement ( « □□□□□□□□□□ » en grec), il 
s’agit de la figure enigmatique qui designe tour a tour un secret et un passe : « ce qu’il a 
vu » (Ap. 1, 2). Le secret n’est pas seulement ce qui est cache, mais aussi ce qui est 
singulier 2 . Le passe n’est pas un objet stereotype, mais un champ d’apprentissage du 
temps vecu. Dans I 'Apocalypse, nous sommes ainsi situes entre la singularite et 
I’universalite, le passe et I’avenir. 

S’il s’agit de la foi chretienne, la lecture semiotique de I ’Apocalypse nous permettra 
sans doute d’interroger sur le croire. C’est peut-etre une rationalisation de la foi dans les 
termes de Michel de Certeau : « Croire, c’est venir ou suivre (geste marque par une 
separation), sortir de son lieu, etre desarme par cet exil hors de I’identite et du contrat, 
renoncer a la possession et a I’heritage, pour etre livre a la voix de I’autre et dependant de 
sa venue ou de sa reponse 3 . » 

Nous commencerons dans une premiere partie par rappeler I’etat de la recherche a 
1’egard de I’historicite de \’Apocalypse. Nous redirons d’abord la datation et les contextes 
historiques, I’auteur, le genre litteraire, la composition et la structure. Cette observation 
sur I’etat de la recherche sera suivie ensuite d’une presentation des epistemologies qui 
ont guide la lecture del’Apoca/ypse dans I’histoire : I’Antiquite chretienne, le Moyen Age, 
les temps modernes et I’epoque contemporaine. A partir de ces enquetes sur I’historicite 
de I ’Apocalypse, nous poserons enfin le probleme de la lecture du texte biblique et 
proposerons notre methodologie parmi les methodes et approches diverses de 
I’interpretation. 

Dans la deuxieme partie, nous lancerons une pratique de la lecture semiotique de 
\’Apocalypse. Nous reconnaTtrons ici I’importance du chapitre 12, ou il y a d’abord une 

2 

Nous empruntons la notion de « secret » a J. Derrida, qui affirme ainsi : «je ne pourrai jamais me mesurer au secret de I’alterite. 

L’essence meme de I’alterite, c’est le secret ». Le secret n’est done pas seulement un contenu que I’on cache ; le secret definit toute 

singularite. Voir « Une ethique impossible ? Jacques Derrida », Sciences Humaines, hors-serie, special n°3, mai-juin 2005. 

3 

Michel de CERTEAU, La faiblesse de croire, Paris, Seuil, 1987, p.302. 


protege en vertu de la loi du droit d'auteur. 



INTRODUCTION 


performance d’expulsion qui vient a se realiser dans un contexte de guerre, mais aussi 
des ruptures qui sont liees a la transformation des sequences. Nous observerons la 
particularite narrative et le jeu des figures du chapitre 12, et cette observation nous 
conduira au parcours figuratif de la Femme dans I’ensemble du livre. Cette pratique de la 
lecture semiotique sera composee done des trois chapitres suivants : remarques 
d’ensemble de I ’Apocalypse ; analyse de Ap. 12, recit d’une guerre celeste et d’une 
guerre terrestre ; le parcours figuratif de la Femme a la croisee de la vision, de la parole et 
de I’ecriture. 

La derniere partie se donnera pour objectif d’evaluer les exigences et les evolutions 
apparues dans la lecture semiotique de la Bible. Dans le champ des etudes bibliques, il 
s’agira de renouveler la lecture et I’interpretation. Dans la semiotique comme discipline 
specialisee, il s’agira d’exploiter certains aspects nouveaux en fonction de la particularite 
des textes bibliques. Nous trouverons enfin une semiotique biblique definie comme un 
champ specifique. 

L’objectif de notre travail n’est pas en effet de proposer une nouvelle theorie ou 
methodologie semiotiques, mais une pratique semiotique de la Bible qui est au service de 
la lecture et de I’interpretation. Cela va nous conduire a une aventure inattendue, et il 
nous faudra toujours tenter de surprendre, d’imaginer, de decrire les operations qu’a notre 
insu nous accomplissons quand nous instaurons comme texte et comme discours ce que 
nous lisons 4 . 

II y a deja sept ans que j’ai commence cette aventure sur I ’Apocalypse. Parti d’un 
vouloir lire autrement la Bible, ce chemin a ete souvent coupe par le brouillard epais du 
texte qui ne me semblait pas pouvoir etre dissipe. D’ailleurs, j’ai achoppe tantot a la 
difficulty des langues, tantot a la tension entre I’exegese et la semiotique. Malgre tout, les 
Peres de I’Eglise avaient raison ! II y avait le tresor derriere « la pierre d’achoppement ». 

En chemin, j’ai appris le renoncement et le depouillement qui m’ouvrent un monde 
nouveau et une plenitude. II me fallait franchir la pierre d’achoppement et traverser le 
brouillard. Cependant, comme I’annonce I ’Apocalypse, le temps n’est que proche (Ap. 22, 
10), mon chemin n’est pas encore acheve. Je me suis exercee seulement a m’apprivoiser 
sur ce chemin aventureux. 

Tournant la page, je me permets de remercier ceux qui m’ont accompagne dans ce 
long travail. Je me souviens avant tout des deux premiers semioticiens que j’ai 
rencontres, Frangois Martin et Paul Sye, grace auxquels j’ai pu commencer. Je dois 
nommer aussi les autres semioticiens du CADIR qui m’ont temoigne leur fidelite a ecouter 
et a partager la parole. J’adresse mon merci particulier a ma maman qui m’a toujours 
portee dans sa priere et a mes amis qui ont vecu ensemble ce temps de I’apprentissage. 
Merci aux salesiens et salesiennes de Don Bosco et aux soeurs de Saint Maurice en 
Suisse qui m’ont encouragee par leurs amities. Merci enfin a mes soeurs de SCM (Soeurs 
de la Charite de Miyazaki) qui m’ont motivee a poursuivre dans ce cheminement. II ne me 
reste qu’a rendre grace et louer Dieu, qui m’a ouvert a toute cette revelation. 


4 

Jacques GENINASCA, « Du texte au discours litteraire et a son sujet », Nouveaux Actes Semiotiques n°10-11, PULIM, Universite 
de Limoges, 1990, p.33. 
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DBS 

NUMEN 

NTS 

RSR 

RThPh 

CADIR 

Actes des Apotres 
Apocalypse 
Ancien Testament 
Daniel 

Deuteronome 
Exode 
Ezechiel 
Genese 
I sale 

Evangile selon Jean 
Jeremie 

Evangile selon Luc 

Lamentations 

Levitique 

Evangile selon Marc 
Michee 

Evangile selon Matthieu 
Nahoum 

Nouveau Testament 

Osee 

Psaumes 

IRois 

Sagesse 

Sophonie 

Qumran 

Regie de la guerre (Qumran) 

Regie de la communaute (Qumran) 

Acta apostolicae sedis, Cite du Vatican, 1909- 

protege en vertu de la loi du droit d'auteur. 



FIGURES EN DEVENIR 


Anchor Bible Dictionary , 6 vols. 

Beihefte zur Zeitschrift fur die neutestamentliche 

Wissenschaft und die Kunde des Aiten Christentems, Berlin, 1923- 

Dictionnaire de la Bible, Supplement, Paris, 1928- 

Numen. International Review for the History of Religions, Leyde, 1954- 

New Testament Studies, Cambridge, 1954- 

Recherches de Science Religieuse, Paris, 1910- 

Revue de theologie et de philosophie, Lausanne, 1868-1911; 1951 - 

Centre pour I’Analyse du Discours Religieux 

PN 

Programme narratif 
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PREMIERE PARTIE : LIRE 
VAPOCALYPSE AUJOURD’HUI 


CHAPITRE PREMIER : ETAT DE LA RECHERCHE 


L’Apocalypse prete beaucoup son nom et ses themes jusque dans la culture moderne. Le 
langage apocalyptique vient facilement dans le temps contemporain : la fin du monde. 

Le film Apocalypse Now (1979) a pour sujet la folie dechaTnee par la guerre du 
Vietnam. La question devient de plus en plus stereotypique et produit plusieurs films : 
Blade Runner (1982), Terminator (1982), Terminator II : le jugement dernier (1991), la 
Guerre des etoiles (2001). II faut noter que ces films veulent representer le monde actuel 
que nous connaissons et dans lequel nous habitons, et ou il n’y a aucune mention de 
religion au sens conventionnel J . 

Dans la litterature contemporaine, c’est Gunter Grass qui traite avec radicalite du 
theme de la creation menacee et de la fin du monde. Son roman la Ratte (1986) cherche 
ainsi a illustrer le theme de I’Apocalypse. Dans ce roman, I’homme met lui-meme fin a sa 
propre place dans I’univers ; I’homme n’est plus au centre du roman, c’est la ratte qui 

5 

Michael WILLIAMS, « Apocalypse Now », CONCILIUM. Revue Internationale de theologie, Paris, Beauchesne, 1998-277, p.19. 
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exprime tout le mepris pour I’homme 6 . II y a aussi Bernard Werber qui decrit la fin du 
monde et la creation dans son roman le Papillon des etoiles (2006). II fait allusion aux 
themes de I’Apocalypse : I’embarquement de 144.000 personnes a bord, un voyage d’un 
millenaire, un temps de jugement, le projet « Dernier Espoir », etc. 

S’agit-il vraiment de la fin du monde ? Quoi qu’il en soit, il est vrai que le nom de 
I’Apocalypse donne immediatement I’impression de la fin du monde, du chaos et du 
malheur humain. II en va de meme pour le livre de I’Apocalypse. Beaucoup de gens lisent 
ce livre comme un exemple de la fin du monde : par exemple, des predicateurs identifient 
la Bete, dont le nombre est 666, avec Hitler, Staline, Saddam Hussein 7 . 

C’est sans doute de ce point de vue que P. Prigent pose le probleme de la 
connaissance sur le livre de I’Apocalypse : 

C’etait I’apocalypse, racontait le temoin impuissant d’un terrible incendie, car il 
ne trouvait pas d’autres mots pour en dire I’horreur. Le mot m’interpellait: 
L’apocalypse ? Vous avez dit I’Apocalypse ? Vous savez done ce que c’est ? 

Mais voyons, tout le monde le sait: I’apocalypse, c’est la catastrophe supreme 
comme celles que les antiques propheties annoncent pour la Fin du monde ! 

Vous les avez done lues ? Vous savez ou les trouver ? Non, il ne savait pas. Ses 
connaissances venaient de la rumeur publique. Mais il y avait la quelqu’un qui 
avait des connaissances plus precises : il savait que les predictions en question 
se cachent dans un livre qui s’appelle justement I’Apocalypse et qui se trouve 
dans la Bible 8 . 

II existe en effet trap d’informations sur I’Apocalypse, mais il existe peu d’interet pour la 
lecture attentive du livre de I’Apocalypse. 

9 

L 'Apocalypse est un livre complexe. II est un texte litteraire : livre plein d’enigmes 
qui attirent et intriguent le lecteur dans la quete du sens. II est un texte biblique : livre qui 
porte le nom d’Apocalypse, avec lequel se referme le corpus biblique ; livre de la 
continuity et de la discontinuity qui se croisent jusqu’a reconnaTtre les obscurites 
inherentes a la lecture et a [’interpretation. 

Nous etudierons maintenant un tel texte complexe. Dans ce chapitre, nous tenterons 
d’abord une reflexion sur I’origine, I’auteur, le genre litteraire, la composition et la structure 
de I ’Apocalypse. II s’agit en effet des observations et des 
informations sur I'exegese de I ’Apocalypse qui nous servirons enfin a decrire les 
traitements du texte et a montrer les differents presupposes sur le texte. 


1. LA DATATION ET LES CONTEXTES HISTORIQUES 


6 

Cf. Karl-Josef KOSCHEL, « Le cauchemar de la fin de I'humanite. L’apocalypse dans I’oeuvre de Gunter Grass », ibid., p.27-29. 

7 3 

Raymond E. BROWN, Que sait-on du Nouveau Testament ?,(1997 ), trad. Jacques MIGNON, Paris, Bayard, 2000, p.830. 

8 

Pierre PRIGENT, Les secrets de I’Apocalypse, Paris, Cerf, 2002, p.7-8. 

9 

Desormais, nous emploierons I 'Apocalypse pour designer le livre de I'Apocalypse de Jean. 


10 
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L 'Apocalypse naTt en un temps de persecution religieuse, en situation de chaos historique 
et religieux. Concernant I’attribution et la datation de I ’Apocalypse, Irenee de Lyon les 
situe « vers la fin du regne de Domitien (81-96) », c’est-a-dire vers 95 apres Jesus-Christ 
10 . Mais, il existe cependant discussion a cause de la liste des souverains d’Ap 17, 9-11 1 

Les sept tetes sont sept montagnes sur lesquelles la Femme est assise. Ce sont 
aussi sept rois ; cinq sont tombes, i’un existe, I’autre n’est pas encore venu, et 
quand il viendra, il doit demeurer peu. Et la Bete qui etait et n’est plus est 
elle-meme un huitieme ; et elle est des sept, et elle va a sa perte. 

D’abord, la determination du premier empereur de la liste reste toujours problematique : 
on compte a partir de Jules Cesar ou d’Auguste ou bien de Caligula 12 . Ensuite, un autre 
probleme se pose du cote chronologique : quels sont les empereurs qui peuvent etre 
mentionnes ? A cette epoque, I’histoire est brutale et changeante et quelques empereurs 
etaient ephemeras 13 : 



ROUSSEAU, Paris, Cerf, 1984, p.659. 

11 

Cf. Pierre PRIGENT, L'Apocalypse de Saint Jean, Commentaire du Nouveau Testament XIV, Edition revue et augmentee, 
Geneve, Labor et Fides, 2000, p.49-52. 

12 

Voir Pierre PRIGENT, L’Apocalypse de Saint Jean, p.50 ; Adeka Yarbr COLLINS, « Myth and History in the Book of Revelation : 
The Problem or its Date », Tradition in Transformation, Winona Lake/lnd., 1981, p.389. 

13 

Cf. Histoire du Christianisme (Des origines a 250), Tome I. Nouveau Peuple (Des origines a 250), resp. Luce PIETRI, 
Desclee, 2000 ; Jean DANIELOU et Henri MARROU, Nouvelle histoire de I’Eglise. I. Des origines a saint Gregoire le Grand, Paris, 
Seuil, 1963. 
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6 apres JC 

La Judee province romaine 

14 

Mort d’Auguste. Tibere empereur 

26 

Ponce Pilate prefet de Judee 

37 

Mort de Tibere. Caligula empereur 

41 

Claude empereur ; Agrippa 1 en Judee 

44 

La Judee province romaine 

49 (50) 

Expulsion des Juifs et des Chretiens de Rome 

54 

Mort de Claude. Neron empereur 

64 

Incendie de Rome - Premiere persecution 

66 

Revolte de Judee 

68-69 

Suicide de Neron. Trois empereurs : Galba, Othon, Vitellius 

69 

Vespasien empereur 

70 

Prise de Jerusalem par Titus 

79 

Titus empereur 

81 

Mort de Titus. Domitien empereur - persecution 

96 (98) 

Mort de Domitien. Nerva empereur 

98 

Trajan empereur 

117 

Mort de Trajan. Hadrien empereur 

125 

Chretiens d’Asie mis en accusation 

132 

Revolte des Juifs 

138 

Mort d’Hadrien. Antoine empereur 

155 

Revolte des Juifs 

161 

Marc-Aurele empereur 


Devant cette histoire chaotique, nous essayons de noter deux points dans Ap. 17, 

14 

9-11 avec P. Prigent : 1) une liste omettant les 3 empereurs de 68-69 est peut-etre 
moins invraisemblable ; 2) il ne s’agit pas d’un symbolisme numerique ou « sept rois » 
signifierait seulement une totalite comme I’ensemble des empereurs romains, parce que 
dans cet ensemble les « cinq » premiers sont distingues du sixieme et du septieme et un 
« huitieme » est rajoute. Nous constatons aussi avec A. Yarbro Collins que le nom de 
Babylone donne a Rome fait penser que la prise de Jerusalem par Titus en 70 est un 

15 

evenement du passe . Mais I’argumentation porte plutot sur la situation sociopolitique et 
religieuse que suppose I ’Apocalypse. 

A cette epoque, le culte imperial jouait un role important en Asie Mineure et a Rome 
i6 . La vie professionnelle et civique etait rythmee par les fetes, anniversaires, 
intronisations, victoires et visites des empereurs. De ce fait, meme s’il n’y avait pas des 
persecutions systematiques, nous pouvons envisager que les Chretiens pouvaient en etre 
victimes. Nous savons qu’il existait des condamnations occasionnellement prononcees 
contre des Chretiens pour raison du refus de participer au culte de I’empereur. Cette 
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Pierre PRIGENT, L’.Apocalypse de Saint Jean, ... p.52. 


15 

Adeka Yarbro COLLINS, « Dating the Apocalypse of John », Biblical Research, 26, 1981, p.35. 
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Cf. Th. B. SLATER, « On the Social Setting of the Revelation to John », NTS, 44, 1998, p.232-256. 


protege en vertu de la loi du droit d'auteur. 




PREMIERE PARTIE : LIRE L’APOCALYPSE AUJOURD’HUI 


appreciation de la situation historico-religieuse de I’epoque conduit certains 
commentateurs a appliquer une telle situation a I’interpretation de I ’Apocalypse. Mais 
aussi, les allusions au martyre amenent d’autres commentateurs a chercher une date de 

17 

I ’Apocalypse autour du regne de Neron 

Quoi qu’il en soit de la date, le probleme reste si I’on tient compte de la situation 
refletee par les lettres aux Eglises dans I ’Apocalypse 2-3. Les lettres dictees a I’intention 
des sept Eglises de I’Asie (Ephese, Smyrne, Pergame, Thyatire, Sardes, Philadelphie et 
Laodicee) suivent un schema commun : « ainsi parle ». D’apres P. Prigent, plusieurs 

commentateurs touchent seulement a I’aspect formel, laissant supposer qu’il s’agit d’une 

18 

redaction unique . Mais, le plus important est la finalite et la fonction des lettres dans 
I ’Apocalypse. 

Les lettres sont adressees aux Eglises chretiennes. Les destinataires explicites sont 
les Chretiens. Dans le Nouveau Testament, I’Eglise est congue et meme vit de maniere 
diverse suivant qu’elle est etablie dans une ambiance judai'que ou dans une ambiance 
hellenistique. Nee dans une ambiance judeo-hellenique, elle en revele les traits, la 
physionomie. 

Les lettres evoquent en effet une fidelite chretienne vecue dans un cadre 

er 

socioculturel. On peut trouver la un tableau tres complet de I’Asie Mineure au I siecle, 
avec une evocation de la religiosity sur la vie des collectivites et des individus, 
particulierement des Chretiens. Les lettres sont adressees dans un cadre epistolaire, a 
savoir une adresse (1, 4-6) et une salutation finale (22, 21). L’insertion d’elements 
epistolaires formels est congue pour etre lue dans les communautes des destinataires, au 
cours de la liturgie. Certains attirent done I’attention sur le caractere liturgique comme 

19 

I’experience dans I’assemblee 

Lemard L. Thompson, qui remarque la dimension sociale de \’Apocalypse, s’arrete en 

particular sur le fait que les Juifs et les pai'ens sont plus ou moins melanges sous une 

20 

forme d’integration sociale . En fait, I’Eglise catholique autorisa en 49 (le concile de 
Jerusalem) les Grecs a ne pas se soumettre aux pratiques juives, ce qui favorisa 
I’universalite de I’Eglise, la catholicite. Marie-Odile Boulnois constate que, malgre cette 
divergence d’exegese entre judai'sme et christianisme, les structures de pensee et les 
formes litteraires resterent communes 21 . II fallut du temps pour que les Chretiens 
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Voir Daniel SESBOUE, « Une lecture de I’Apocalypse », Cahier Evangile 11, Paris, Cerf, 1994. 


18 

Pierre PRIGENT, L'Apocalypse de Saint Jean, ... p.55. 


19 

Cf. Ugo VANNI, « Liturgical Dialogue as a Literary Forme in the Book of Revelation », NTS, 37, 1991, p.348-372 ; Claudio 
MORESCHINI et Enrico NORELLI, Histoire de la litterature chretinne ancienne grecque et latine. I. De Paul a I’ere de Constantin, 
trad. fr. Madeleine ROUSSET, Geneve, Labor et Fides, 2000, p. 118. 


20 

Lemard L. THOMPSON, The Book of Revelation. Apocalypse and Empire, New York - Oxford, 1990, p.133-145. 
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Marie-Odile BOULNOIS, « La naissance des lettres chretiennes (I -II siecle) », Histoire chretienne de la litterature. LEsprit 

des lettres de TAntiquite a nos jours, dir. Jean Duchesne, Flammarion, 1996, P.38. 
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puissent operer un travail de reappropriation de I’Ancien Testament. Avant de s’exprimer 
dans le cadre de la culture grecque, la litterature chretienne a beaucoup emprunte aux 
ecrits juifs. 

Ainsi s’expliquent, dans les lettres, les jugements severes et les exhortations a la 
fidelite des Chretiens sans compromission. II s’agit du contexte socioreligieux qui se 
reflete dans I ’Apocalypse. 


2. LA QUESTION DE L’AUTEUR 

Dans I’ Apocalypse, I’auteur dit avoir eu ses visions dans I’Tle de Patmos (aujourd’hui en 
Turquie) « a cause de la Parole de Dieu » (1, 9-10), en exil. L’auteur de I ’Apocalypse doit 
etre un homme a la fois « serviteur de Dieu » et « temoin de Dieu et de Jesus-Christ » (1, 
1-2). Dans de telles situations, \’Apocalypse a permis a la communaute chretienne de 
maintenir son esperance et sa conscience sous la persecution de I’epoque 22 . II est done 
souvent qualifie comme texte typique representant un mouvement important des origines 
du christianisme. 

L’auteur de \’Apocalypse se nomme lui-meme « Jean » (1, 1.9 ; 22, 8). En se referant 
a Ap. 20, 4-6, Justin ( Dialogue avec Tryphon 81,4) affirme que ce passage appartient a la 
revelation qui a ete faite a Jean, I’un des apotres du Christ. Irenee de Lyon ( Contre les 
heresies, V, 26, 1) va dans le meme sens et identifie Jean avec I’auteur du quatrieme 

' 23 

Evangile . Mais la question n’est pas simple. On affirme qu’il serait un des disciples de 
Jean Apotre. 

Situe dans une Tie, ce Jean de I ’Apocalypse, en tant que « frere », est appele a ecrire 
ce qu’il voit (1, 11.19). Serviteur de Dieu, temoin de Jesus-Christ, frere des lecteurs, Jean 
est done visionnaire ecrivain. II devient temoin en transmettant la parole de Dieu et le 
temoignage de Jesus-Christ. Cette revelation comporte la parole et la vision : Jean se 
trouve a la position de I’ecoute et de la vision. II a eu alors la transformation comme celle 
qui a lieu chez le prophete : d’abord, il se retourne pour voir la voix qui parle (1,12) ; 
ensuite, I’ayant vue, il tombe a ses pieds « comme mort. » (1,17). On trouve cette figure 
typique du temoignage prophetique chez deux temoins de Ap. 11. 

0 

C’est au milieu du III siecle que des doutes se sont exprimes sur le johannisme de 
I 'Apocalypse. L’eveque Denys d’Alexandrie, se fondant sur des criteres stylistiques et 
theologiques, refuse I’attribution de I’ Apocalypse a I’apotre Jean et propose de I’attribuer a 

24 

un autre Jean dont le tombeau est a Ephese comme celui de I’Apotre . Eusebe de 
Cesaree reprend alors I’hypothese de Denys et identifie le second Jean avec « le 
presbytre Jean », mentionne par Papias, eveque d’Hierapolis comme distinct de I’Apotre 
25 . L’attribution au presbytre Jean a ete proposee a plusieurs reprises, meme a notre 


22 

Pour les autres references a la persecution, voir Ap 1,9 ; 7, 9 ; 14 ; 11, 3-13 ; 12, 11 ; 13, 7 ; 14, 13 ; 16, 6 ; 18, 24 ; 20, 4. 

23 

IRENEE de Lyon, op. cit. , p.646. 

24 

Cf. EUSEBE de Cesaree, Histoire ecclesiastique, trad. Gustave Bardy, Sagesse Chretienne, Paris, Cerf, 2003, p.417-422. 


14 


Copyright LEE Emilie Hye-jeong et Universite Lumiere - Lyon 2 - 2008.Ce document est 



PREMIERE PARTIE : LIRE L’APOCALYPSE AUJOURD’HUI 


epoque. Mais le probleme demeure parce que ce titre n’est jamais attribue au Jean de 
I ’Apocalypse. 

Les exegetes sont en effet partages en deux parties : ceux qui, comme Denys, sont 
sensibles aux differences qui separent I ’Evangile et I’ Apocalypse et ceux qui apprecient 
les affinites entre ces deux livres. D’autres ont tente une synthese qui suppose une 
commune origine, un cercle de disciples derriere les divergences ; c’est pour cela que les 
ecrits johanniques sont si differents. 

II nous suffira ici de mentionner deux auteurs qui traitent des idees fondamentales. O. 
Cullman prefere le terme de cercle ( Kreis en allemand) qui designe un groupe moins 
structure dont la tete est I’Apotre Jean 26 . Ce groupe aurait inspire la redaction de 
\’Evangile et de I ’Apocalypse. Tandis que E. Schussler Fiorenza critique I’hypothese d’un 
groupe 27 . D’apres elle, il n’y a pas de relations directes entre I ’Apocalypse et I ’Evangile, 
mais ces deux livres sont parfois radicalement opposes. 

Les criteres linguistiques sont de premiere importance pour determiner la difference 
entre I ’Apocalypse et I 'Evangile. La langue de I’ Apocalypse est un grec ou I’auteur fait 
souvent des erreurs quant aux regies de grammaire et de syntaxe . Mais I ’Evangile ne 
contient aucune de ces erreurs. Le grec est cedes la langue de I ’Apocalypse mais, 
comme on I’a observe, I’auteur pense de fagon hebrai'que ; le style de I’ Apocalypse revele 
une influence semitique, mais il semble s’agir de I’hebreu biblique plutot que d’une langue 

29 

semitique . Si le grec de I ’Apocalypse est rocailleux, le grec de I ’Evangile est plus 
chatie. 

Quant au vocabulaire, celui de I ’Apocalypse est marque par les mots « Pantocrator », 
« rois de la terre », « perseverance », « trone », « saints », « serviteurs », « eglise », 
« mystere », « nuire a », « premier ne ». Mais on ne les retrouve pas dans I ’Evangile. 
Inversement, les mots typiques de I ’Evangile (« verite », « vie eternelle », « disciple », 
« tenebres », « croire ») se retrouvent peu dans I ’Apocalypse. Les deux livres emploient 

30 

parfois des mots differents pour designer la meme realite : 


Ibid., p.186-187. 


26 

O. CULLMAN, Le milieu joharmique. Etude sur I’origine de I’evangile de Jean, Delachaux, 1976. 


E. Schussler FIORENZA, « The Quest for the Johannine School. The Apocalypse and the Fourth Gospel », NTS, 23, 1977, 
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p.402-427 ; The Book of Revelation. Justice and Judgment, Minneapolis, Augsburg Fortress, 1998 , p.85-108. 
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EUSEBE de Cesaree, op. cit., p.422. 
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Pierre PRIGENT, L’Apocalypse de Saint Jean, ... p.28 ; Claudio MORESCHINI et Enrico NORELLI, op. cit., p.122. 
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E. Schussler FIORENZA, The Book of Revelation. Justice and Judgment, ... p.94. 
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Apocalypse 

Evangile 

Agneau 

□□□□□□ 

□ □ □ DO 

Jerusalem 

□□□□□onnnn 

□ □□'□□□□□□a 

Mensonge 

□□□□□□□ 

□□□□□□□a 

Voir 

□ □□□ 

□ □□ 


On peut done tirer la conclusion que \’Apocalypse et I 'Evangile n’ont pas le meme 
auteur. Mais les deux livres presentent des rapprochements dans le champ theologique. 
J. Frey note les parallels qui portent sur des metaphores centrales telles que 
« I’epouse » (Jn 3, 29 ; plusieurs fois dans Ap), « la mere » (Jn 16, 21 ; Ap 12, 2), « la 
lumiere » (plusieurs fois dans Ev ; Ap 21, 23), « la porte » (Jn 10 ; Ap 3, 8), « le berger » 
(Jn 10 ; Ap 7, 17), etc 31 . 

Avec I’etude du « Logos » et de l’« Agneau » comme titre christologique, le 

32 

rapprochement entre les deux livres devient plus significatif . Le Logos ne se trouve 
qu’en Jn 1, 1.14, Un 1, 1 et en Ap 19, 13, parmi les ecrits neo-testamentaires. Toutefois, 
alors que dans les deux premiers ecrits ce terme est utilise dans un sens absolu, qu’il se 
refere a la preexistence et qu’il se relie a la tradition sapientale juive, dans I ’Apocalypse, 
par contre il a la forme « Logos / Parole de Dieu », il se rapproche d’autres recurrences de 
« parole / parole de Dieu » dans le meme livre (cf. 21, 5 ; 22, 6), et il n’implique pas de 
preexistence. 

De meme aussi Jesus est defini comme Agneau dans les deux textes. Meme si 
\'Evangile emploie le mot « □□□□□ » et I 'Apocalypse « □□□□□□ », on retrouve cette 
appellation 28 fois dans I ’Apocalypse, 2 fois dans I 'Evangile. Mais les termes grecs sont 
differents. Dans I’ Evangile, la reference a I’Agneau pascal est explicite (Jn 19, 36), alors 
que dans I ’Apocalypse, le mot est utilise de maniere absolue ; dans I ’Evangile, le sang de 
I’Agneau a une valeur expiatoire, alors que ce n’est pas le cas dans I ’Apocalypse. 
Plusieurs exegetes estiment que la reference au seul Agneau pascal ne suffit pas a 
eclairer le texte de \’Apocalypse. E. Schussler Fiorenza essaie de I’expliquer comme les 
deux Agneaux pascals (cf. IP 1, 19). 

L’etude sur I’eschatologie permet de relativiser le probleme. Si \’Apocalypse ne parle 
pas du ministere terrestre de Jesus, I 'Evangile, par contre en parle tout le long. Si 
\’Apocalypse est oriente vers I’avenir attendu (au futur), I 'Evangile, lui, est centre sur le 
present. A. Yarbro Collins a developpe le fait que I ’Apocalypse fait une demarche 

33 

cathartique permettant aux lecteurs de surmonter leurs difficultes . Lemard L. 
Thompson propose de voir dans I ’Apocalypse une coexistence entre le present et le futur, 

34 

entre le terrestre et le celeste . La langue cultuelle de I 'Apocalypse suggere qu’il existe 


Cf. Pierre PRIGENT, L'Apocalypse de Saint Jean, ... p.28. 
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un autre monde, au-dela du temps et de I’espace. 

Ainsi s’ouvre le monde du texte de \’Apocalypse. De meme, le probleme de I’auteur 
reste ouvert. L’auteur de I ’Apocalypse sort fondamentalement du meme milieu que celui 
de I ’Evangile, mais ceci ne semble pas s’expliquer par une opposition ou bien par une 
concordance. 


3. LE GENRE LITTERAIRE 

L ’Apocalypse est d’un genre difficile a definir, en partie parce que nous ne trouvons pas 
d’exemples vraiment comparables dans la litterature contemporaine. Nous noterons 
quelques elements a partir desquels nous pourrons poser quelques reperages specifiques 
de ce livre par rapport aux autres textes bibliques. 

3.1. Apocalypse ou apocalyptique 

L ’Apocalypse commence par une attestation : « revelation de Jesus-Christ » (1, 1). Quelle 
est la revelation ? Le mot « apocalypse » vient du grec □□□□□□□□□□ qui signifie 
« devoiler », « reveler », c’est au sens litteral un « devoilement » ou une « revelation » 

(□□□□□□□□□□). 

Dans la tradition, le mot « revelation » suggere que le livre appartient au genre de 
litterature ancienne juive et chretienne, que les exegetes appellent apocalypse ou 
apocalyptique : certains preferent utiliser le substantif apocalypse pour designer le genre 
litteraire, mais certains preferent utiliser I’adjectif nominal apocalyptique pour eviter la 

35 

confusion avec le livre de I’Apocalypse 

John J. Collins cherche la caracteristique de cette litterature apocalyptique dans sa 
structure narrative qui contient une dimension transcendante aux niveaux temporel et 
spatial : 

« Apocalypse » is a genre of revelatory litterature with a narrative framework, in 
which a revelation is mediated by an otherwordly being to a human recipient, 
disclosing a transcendent reality which is both temporal, insofar as it envisages 
eschatological salvation, and spatial insofar as it in volves annother, supernatural 
world 36 . ' 

0 

Depuis le II siecle avant Jesus-Christ, la litterature apocalyptique apparaTt dans le 
domaine des Ecritures saintes et des apocryphes. Ce genre litteraire est marque en 
particulier chez Ezechiel, chez Joel, chez Zacharie et chez Isaie 24-27. Pour parler des 
aspects de la litterature apocalyptique, il faut le cadre narratif dans lequel une vision est 
accordee a un humain par I’intervention d’un etre surnaturel, par exemple un ange 37 . 
Accompagnees de symboles eclatants (temple ideal, phenomenes cosmiques, menagerie 

35 

Richard BAUCKHAM, La theologie de I’Apocalypse, trad. Alain-Marie de LASSUS, Paris, Cerf, 2006, p. 11. 

36 

John J. COLLINS, «Introduction : Towards the Morphology of a Genre », Semeia 14, 1979, p.9. 

37 

Raymond E. BROWN, op. cit, p.832 ; John J. COLLINS, ABD 1,279 ; Adeka Yabro COLLINS, Semeia 36 [1986], 7. 
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d’animaux fantastiques) et de nombres mystSrieux, les visions du monde surnaturel ou de 
I’avenir aident a interpreter les circonstances prSsentes ici-bas qui sont souvent 
dSfavorables. 

Le livre de Daniel, le plus grand apocalyptique biblique, tut rSdigS vers 165 avant 
JSsus-Christ. Ce livre represente la vision des quatre betes suivie du couronnement du 
Fils de I’homme (Dn. 7), et la vision des « soixante-dix semaines d’annSes » (Dn. 9, 24), 

38 

qui exercSrent une grande influence sur les apocalypses postSrieures . L’apocalypse 
chrStienne se poursuivit aprSs la pSriode du Nouveau Testament, aussi bien dans les 
cercles considSrSs comme orthodoxes ( Pasteur d’Hermas ; Apocalypse de Pierre) que 
chez les gnostiques ( Apocryphe de Jean ; Apocalypse de Paul). 

L’ Apocalypse (de Jean)dont nous parlons est le livre le plus apocalyptique du 

39 

Nouveau Testament . II y a en effet beaucoup d’SISments tires d ’Ezechiel, de Zacharie, 

40 

de I’ Apocalypse d’lsai'e et de Daniel . L’ceuvre de Jean se situe en meme temps dans 
sa continuity avec la prophStie de I’Ancien Testament et dans la tradition de la litterature 
apocalyptique juive. D’aprSs R. Bauckham, Jean utilise le genre apocalyptique comme un 
vShicule de la prophetie, ce que toutes les apocalypses juives n’ont pas fait de maniere 

41 

constante 

Tout d’abord, I’ceuvre de Jean est une apocalypse prophStique parce qu’elle 
communique le dSvoilement d’une perspective transcendante sur ce monde. Dans la 
vision, Jean est transports d’un monde vers un autre. L’ceuvre de Jean appartient ainsi a 
la tradition apocalyptique des visions dans lesquelles un voyant est transports dans le 
ciel, jusqu’auprSs du trone de Dieu. II est aussi transports en vision dans I’avenir du 
monde. Pour parler en termes de Bauckham, c’est que « I’effet des visions de Jean est 
d’Slargir le monde de ses lecteurs a la fois spatialement (jusque dans le ciel) et 
temporellement (jusqu’au futur eschatologique), ou bien, en d’autres termes, d’ouvrir leur 
monde a la transcendance divine 42 ». 

D’une autre maniSre, I ’Apocalypse se situe pour Bauckham dans la tradition des 
apocalypses juives, en ce sens qu’elle soulSve la question qui prSoccupait beaucoup 

43 

d’entre elles : qui est le Seigneur de ce monde ? L’Apocalypse partage ce souci 
apocalyptique de plusieurs maniSres : « Moi je suis I’alpha et I’omSga, dit le Seigneur 


38 

Dans certaines apocalypses de I'Ancien Testament, I'ecrivain prend le nom d un personnage celebre de I’Antiquite, par exemple 
Daniel, un sage legendaire ; Henoch, qui a ete enleve aux cieux ; ou Esdras, le grand legislates. Ce personnage prete son autorite 
a un apocalyptique pour predire tout ce qui arrivera. 
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Nous connaissons le grand discours apocalyptique de Jesus en Me 13 et paralleles. 


40 

Raymond E. BROWN, op.cit., p.835. 
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Richard BAUCKHAM, op. cit., p.17. 


42 

Ibid., p. 18. 
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Dieu, celui qui est, qui etait et qui vient, le Tout-Puissant » (1,8 ; cf. 22, 13) ; « Grandes et 
merveilleuses tes oeuvres, Seigneur Dieu, le Tout-Puissant ! Justes et veridiques tes 
voies, Roi des nations ! Qui ne te craindrait, Seigneur, et ne glorifierait ton nom ? Car, 
seul tu es saint ; car toutes les nations arriveront et se prosterneront devant toi, car tes 
jugements se sont manifestos » (15, 3-4). 

Mais I ’Apocalypse est differente des autres apocalypses. D’apres Bauckham, les 
visions ont plus d’importance dans I ’Apocalypse que dans les autres apocalypses : 
Bauckham I’appelle « le symbolisme visuel » par lequel \’Apocalypse est decrite de 
maniere a transmettre leur propre sens ; la coherence des « symboles » correspond a un 

44 

dessein litteraire et theologique pour que le lecteur entre dans un univers symbolique 
De meme, Raymond E. Brown souligne que I ’Apocalypse a I’avantage d’apprehender le 
caractere esoterique du genre, de sorte qu’il n’est pas simplement une revelation au sens 
religieux ordinaire d’une communication d’information divine ; il s’agit de la signification 

45 ^ 

plutot que de la communication 

Comme nous le verrons plus tard en detail, \’Apocalypse est I’ecriture d’une vision, 
elle se presente des le premier verset du premier chapitre comme « revelation de 
Jesus-Christ que Dieu lui a donnee pour montrer a ses serviteurs ce qui doit arriver 
bientot » (1, 1). 

L’Apocalypse parle de la revelation a travers un proces : Dieu ® Christ ® ange ® 
Jean ® les serviteurs de Dieu. Les trois operations de la revelation : « reveler » (donner la 
revelation), « montrer », « signifier » ont trait a la manifestation de « ce qui doit arriver 
bientot » plutot qu’a la representation claire et visible. Le point important pour nous, 
lecteurs, c’est que I ’Apocalypse n’est pas un discours futurologique ou une prediction de 
I’avenir; c’est plutot un traite de la revelation, qui enonce a sa maniere les conditions et 
les effets de ce passage (de cette traversee) du cache au manifesto. 

C’est pourquoi I ’Apocalypse est le livre des signes : la revelation de Jesus-Christ est 
proposee dans des signes. Pour parler encore de I’aspect de la tradition apocalyptique, 
I’intervention de I’ange est importante dans un proces de la revelation : il est envoye par 
Dieu pour montrer ce qui doit arriver bientot (Ap. 1,1 ; 22, 6.16). Intermediaire dans la 
chaTne de transmission, I’ange accomplit une certaine fonction entre « revelation 
donnee » et « revelation signifiee ». II faut pourtant noter que ces deux revelations ne se 
font pas successivement, mais simultanement. Cela veut dire que la fonction de I’ange est 
moins marquante dans le texte de \’Apocalypse. 

Dans la Bible, le mot « signe » est employe comme un indice qui permet de connaTtre 
ou de reconnaTtre quelque chose ou quelqu’un. Ainsi, les signes de Dieu manifestent 
I’attestation, la revelation de sa volonte de salut, du don de son etre meme, de sa gloire. 
L’Ancien Testament designe souvent les miracles comme des signes, parce qu’ils 

44 

Richard BAUCKHAM, op. cit., p.20-21. 
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Raymond E. BROWN, op. cit, p.830. La revelation est consideree au sens theologique comme la communication de Dieu. C’est 
parce que « par cette revelation, provenant de I’immensite de sa charite, Dieu, qui est invisible, s’adresse aux hommes comme a 
des amis, et converse avec eux pour les inviter a entrer en communion avec lui et les recevoir en cette communion » (Dei Verbum, 
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signalent une intervention de Dieu (ex. 4, 8 ; 7, 3 ; Dt 13, 2 ; Es 66, 19 ; Ps 65, 9 ; etc.). Le 
Nouveau Testament a repris cet usage dans I’expression « signes » et « prodiges » (ex. 
Jn 4, 48 ; Ac 2, 19 ; 4, 30 ; etc). C’est surtout le quatrieme Evangile qui qualifie 
methodiquement de « signes » les interventions marquantes operees par Jesus (cf. Jn 2, 
11 ; 4, 54 ; 6, 2 ; etc). Leur but est de faire reconnaTtre qui est Jesus (cf. Jn 12, 37). 

Mais, les signes de I ’Apocalypse sont d’un autre ordre. II ne s’agit pas de la 

46 

communication, mais de la signification . Les signes de I 'Apocalypse montrent une 
imagination remarquablement puissante qui correspond a un dessein litteraire 47 . De tels 
signes, le texte de I ’Apocalypse invite a la lecture de la revelation. Cette revelation 
demande aux lecteurs une maniere de lecture en trois attitudes : « lire », « entendre » et 
« garder». 

II s’agit finalement d’une invitation a la Beatitude ou d’une condition de la Beatitude : 
« Heureux celui qui lit et ceux qui entendent les paroles de cette prophetie et gardent ce 
qui s’y trouve ecrit » (1, 3). Ce qui est interessant, c’est le contraste du singulier (« celui 
qui lit ») et du pluriel (ceux qui entendent les paroles de cette prophetie et gardent ce qui 
s’y trouve ecrit »). D’ou un contexte liturgique dans le catholicisme : le lecteur qui 

48 

proclame le texte devant I’assemblee et celle-ci qui le regoit . On peut rappeler ici la 
conception de I’Eglise comme I’assemblee. Le texte meme, apres la description de la 
vision qui ressemble a la scene liturgique, mentionne des sept Eglises sous forme de 
destinataires (1, 12-3, 22). 

3.2. Prophetie chretienne 

Pratiquement, notre Apocalypse est presentee comme une prophetie : « Heureux celui qui 
lit et ceux qui entendent les paroles de cette prophetie et gardent ce qui s’y trouve ecrit » 
(1, 3). Dans la tradition, I’apocalyptique s’enracine dans la prophetie, les livres 

49 

prophetiques comportent souvent des traits apocalyptiques .Ilya une filiation entre les 
ecrits prophetiques et les ecrits apocalyptiques. 

Malgre tout, \’Apocalypse est classee par une minorite seulement de biblistes comme 
une prophetie, telle qu’elle est distinguee d’une apocalypse 50 . Ce refus a accepter 
I ’Apocalypse comme une prophetie chretienne peut etre trouve dans les phrases chez un 
auteur: 

There is no word or passage in the New Testament which can, in my opinion, be 
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Quand on lit, trois series de considerations peuvent intervenir successivement : 1) Communication et lecture, ou la relation du 
lecteur a I’auteur, a travers le texte : Savoir pour lire ; 2) Lecture et comprehension, ou la relation du lecteur a I’univers cognitif 
manifesto par le texte : Lire pour savoir; 3) Instauration du sujet-lecteur: Lire sans le savoir. Voir Jean CALLOUD, « Propos libres 
sur la LECTURE », dans : Bulletin de la faculte catholique de Lyon, 108 / 72, 1984, p.22. 
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Cf. Richard BAUCKHAM, op. cit., p.21. 
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Cf. Pierre PREVOST, op. cit., p.22. 
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Raymond E. BROWN, op. cit., p.834. 
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classified beyond doubt or question as prophetic utterance. The one possible 
exception is the content of the book of Revelation and especially the letters of 
Rev. 2-3: but the words of John, and indeed his experience... are so remarkably 
unlike those of other New Testament speakers or writers and so strikingly like 
those of the Old Testament prophets that one may be justified in regarding him as 
unique : at the very least it is unwise to regard him as typical of New Testament 
prophets 51 . 

Mais, il est difficile de douter que I ’Apocalypse parle du prophete et de la prophetie. R. 
Bauckham dit qu’il existe deux types de prophetie : des oracles au nom de Dieu ou du 
Christ, et des recits de visions au cours desquelles les prophetes avaient regu des 

52 

revelations pour les transmettre a d’autres . L’ensemble de I ’Apocalypse est un recit de 
revelations sous mode de visions (1,8; 22, 12-13.16.20), mais il inclut egalement de la 
prophetie sous mode d’oracles : les lettres aux Eglises sont des oracles ecrits comme 
I’auto-proclamation de Jesus-Christ, mais il y aussi a tout au long du livre des oracles 
prophetiques (13, 9-10 ; 14, 13 ; 16, 15). 

Cependant, I ’Apocalypse a une qualite autre que I’oralite spontanee de la plupart des 
premieres propheties chretiennes. Parce que, si la plupart des premieres propheties 
chretiennes etaient orales non ecrites, I ’Apocalypse a ses modeles pour une prophetie 

53 

ecrite dans les propheties hebrai'ques et les apocalypses juives tardives . L 'Apocalypse 
reprend et reinterprete les propheties de I’Ancien Testament : par exemple, le grand 
oracle contre Babylone (18, 1 - 19, 8) fait echo a chacun des oracles prophetiques 
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veterotestamentaires contre Babylone ainsi qu’aux oracles contre Tyr 

L’auteur de I ’Apocalypse se dit appartenir a un cercle de prophetes des Eglises de 
I’Asie (2, 6). II n’etait pas inconnu pour ces Eglises, mais ou il avait exerce chez elles un 
ministere prophetique. D’apres P. Prigent, I ’Apocalypse presente les differents aspects du 
ministere du prophete : d’abord, le prophete a un message essentiellement 
parenetique ; ensuite, le prophete est ainsi amene a combattre I’heresie qu’il identifie a 
une oeuvre de Satan ; enfin, le prophete est un inspire. La mission du prophete consiste a 
proclamer I’accomplissement de ce que Dieu avait revele aux prophetes du passe 56 . 
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Pour cette minorite, on peut voir David E. AUNE, Revelation 1-5, Word Biblical Commentary, vol. 52A, Dallas, Texas, Word 
books publisher, 1997, p.lxxv, qui signale T.M. CRONE, Early Christian Prophecy : A Study of Its Origin and Function, Baltimore : 
St. Mary’s UP, 1973, 247-63 ; BORING, « Apocalypse », 43-62 ; Schusler Fiorenza, « Apocalpsis and Propheteia », 105-28 ; David 
E. AUNE, Prophecy, 174-288. 
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David HILL, « Christian Prophets as Teachers or Instructors in the Church », Prophetic Vocation in the New Testament 
and Today, (J. Panagopoulos ed.), Leiden : Brill, 1977, 108-30, esp, 130. 
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Cf. Babylone : Is 13, 1 - 14, 23 ; 21, 1-10 ; 47 ; Jr 25, 12-38 ; 50-51 ; Tyr: Is 23 ; Ez 26-28. 
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Pierre PRIGENT, LApocaiypse de Saint Jean, ... p.60-61. 
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Le langage de I 'Apocalypse est plein d’allusions et de mots enigmatiques : des 
chiffres, des livres celestes ouverts, les deux temoins, la Femme et le Dragon, les betes, 
la nouvelle Jerusalem, etc. ; elle apporte ainsi la bonne nouvelle avec le symbolisme 
christologique : Fils d’homme, Agneau, Epoux, Jerusalem 57 . Mais il est vrai que « le 
symbolisme numerique devait souvent poser de reels problemes 58 ». Meme si le texte 
rappelle des situations ou des faits historiques, il ne s’agit pas de descriptions realistes, 
mais de prophetie. 

David E. Aune presente les propheties classiques a partir de I’analyse de Frederick 
D. Mazzaferri : d’abord, la prophetie classique implique I’appel ; ensuite, son contenu est 
de I’ordre de I’appel et de la vision ; enfin, le prophete est le porte-parole de Dieu, tantot il 
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menace et tantot il encourage . La prophetie, d’apres Y. Saout, vise aux changements 
possibles a I’interieur du cceur de I’homme ou dans la succession des evenements 
historiques (retour d’exil), car le mal ne semble pas depasser les responsabilites 
humaines : les prophetes appellent a la conversion par la menace du chatiment, mais 
proposent la consolation en appelant a I’esperance 60 . 

La fonction du prophete est en effet d’annoncer I’avenir espere pendant la tourmente. 
Le Nouveau Testament developpe ces idees : 

Heureux serez-vous, lorsque les hommes vous hairont, lorsqu’ils vous excluront 
et qu’ils insulteront et rejetteront votre nom comme mauvais, a cause du Fils de 
I’homme. Rejouissez-vous ce jour-la et bondissez d’allegresse, car void que 
votre salaire sera grand dans le del; c’est de cette maniere, en effet, que leurs 
peres agissaient avec les prophetes (Lc 6,22-23). 

Au debut du christianisme, la permanence de ces themes s’explique par une perspective 
eschatologique 61 . La communaute chretienne attendait le retour du Christ, elle etait 
encouragee dans ces idees par des prophetes 62 . La prophetie en effet, la nouvelle 
comme I’ancienne, intervient quand la presence visible ne se donne pas encore ou ne se 
donne deja plus aux hommes demeurant dans le temps de ce monde. Mais par rapport a 
I’ancienne prophetie, la nouvelle prophetie a I’assurance eprouvee d’une presence a partir 
de laquelle elle a relu ou revu les anciennes propheties et a contemple I’accomplissement 
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Richard BAUCKHAM, op. cit., p.15. 


Pierre PRIGENT, « Apocalypse et apocalyptique », RSR, 47/n°2, janvier 1973, p.284. 
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Pierre PRIGENT, art. cit., p.284. 
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David E. AUNE, op. cit., p.lxxvi ; voir egalement F. D. MAZZAFERRI, « The Genre of the Book of Revelation from a 
Source-critical Perspectives, BZNW 54, Berlin, Walter de Gruyter & Co., 1989, p.154. 
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deja en cours de la rencontre a venir. 

L’auteur de I ’Apocalypse n’a done pas pour tache de raconter I’evenement passe de 
Jesus-Christ. II lui revient de recevoir dans une vision prophetique semblable a celle 
qu’eurent Amos, Isa'i'e ou Daniel, I’actualite nouvelle de la promesse, d’avoir revelation de 
ce qui, depuis le passage de la mort a la vie (cf. 1, 5.17-18), est desormais a I’oeuvre et 
est attendu. L’experience prophetique de Jean ne lui confere done pas seulement autorite 
pour ecrire. Vision et ecriture sont liees dans I’experience de Jean, voyant et ecrivain, 
comme les deux faces d’une meme piece de monnaie : « Ce que tu regardes, ecris-le ! » 
(1, 11) Mais finalement il est interdit de sceller ce livre de la prophetie en raison du temps 
qui est proche : « Ne scelle pas les paroles de la prophetie de ce livre, car le temps est 
proche ! » (22, 10) 

Le temps est proche, I’ecrit soutient cette imminence ; il est ce qui garde la parole 
pour qu’elle puisse etre entendue en ce moment precis. La parole est dans les signes 
attestes par Jean, elle est gardee dans I’ecrit ou la lecture peut I’entendre. L’effet de cette 
ecoute et de cette garde est la Beatitude : « Heureux celui qui lit et ceux qui entendent les 
paroles de cette prophetie et gardent ce qui s’y trouve ecrit » (1,3). 

3.3. Lettre 

Pour David E. Aune, I ’Apocalypse montre clairement une forme epistolaire en 1, 4-5 et 22, 
21, mais aussi precise qu’il s’agit de « lettre » adressee a chacune de sept Eglises en 2, 1 
- 3, 22 63 . Ce sont des sept Eglises d’Asie (Ephese, Smyrne, Pergame, Thyatire, Sardes, 
Philadelphie et Laodicee). Le caractere particulier d’une lettre en tant que genre litteraire 
est qu’elle permet de preciser le destinateur, le destinataire et la maniere specifique de la 
lettre. Dans la plupart des autres genres litteraires, les ecrits sont en principe destines a 
un lectorat moins defini de sorte que toute personne peut se sentir concernee. De meme, 
les lettres peuvent avoir de I’interet et de la valeur pour des lecteurs plus varies et 
anonymes. Saint Paul comme auteur pouvait meme s’attendre a ce que sa lettre soit 
communiquee a d’autres lecteurs que ses destinataires (cf. Col 4, 16). 
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R. Bauckham definit I 'Apocalypse comme « une lettre circulaire » . Une lettre 

circulaire ne peut pas etre une lettre specifique qui s’adresse seulement a un groupe de 
destinataires. Bien que dans I ’Apocalypse une lettre circulaire s’adresse a chaque Eglise 
particuliere d’une maniere aussi precise, les sept lettres montrent pour Bauckham que les 
sept Eglises tres differentes sont semblables dans le sens ou elles ont des problemes 
communs. L 'Apocalypse ouvre ainsi une lettre par une serie de lettres particulieres, parce 
qu’il s’agit de la situation commune de I’etre humain de I’ere chretienne jusqu’a nos jours. 
De cette maniere, Jean montre comment les problemes specifiques relevent du probleme 
general de I’humanite. 
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Mais pourquoi les lettres sont-elles adressees separement aux sept Eglises ? La 
tentative d’explication de R. Bauckham est d’envisager la prophetie d ’Apocalypse comme 
le point final culminant de toute la tradition biblique prophetique qui suggere une 
pertinence de son oeuvre pour tous les destinataires 65 . Ce n’est pas sans rapport avec 
ce que le nombre indique : sept est le nombre de la totalite ; les lettres sont adressees a 
sept Eglises qui represented toutes les Eglises. R. Bauckham cherche une solution dans 
le refrain situe dans chacun des sept lettres : « Celui qui a des oreilles, qu’il entende ce 
que I’Esprit dit aux Eglises » (2, 7.11.17.19 ; 3, 6.13.22). Ainsi, s’adressant a une variete 
de situations reelles des Eglises contemporaines, I ’Apocalypse s’adresse a I’ensemble de 
ses lecteurs. 

II nous semble que I’interpretation de Bauckham ne reponde pas suffisamment aux 
problemes complexes : pourquoi ces sept Eglises ? et pourquoi celles-ci plutot que 

d’autres ? Plusieurs commentateurs ne laissent pas supposer qu’il s’agit d’une redaction 

66 

ou d’un cadre de la societe asiate . Faut-il considerer seulement que les sept lettres 
soient redigees avec le corps du livre ou projetees sur des documents socio-religieux ? 

Face a ces problemes difficiles a resoudre, la proposition de Frangois Martin nous 
semble etre pertinente. Du point de vue semiotique, il propose de ne pas oublier le fait 
que les lettressont « le donne de I’oeuvre », c’est-a-dire ce qui fait tenir ensemble les 
parties : « le septenaire des lettres est une totalite partielle ou locale dans I’ensemble de 
I 'Apocalypse, mais une totalite qui se donne comme telle 67 ». II retient deux parcours 
principaux des lettres : 

1) Les lettres sont ecrites a partir de la vision du Fils de I’homme : I’ordre d’ecrire et la 
dictee des lettres sont portes par la voix de celui qui a ete vu en « ressemblance de Fils 
d’homme ». Et dans presque toutes les lettres, le Fils d’homme se presente par un trait 
qui est repris de la vision : par exemple, « Ainsi parle celui qui tient les sept etoiles dans 
sa droite, qui marche au milieu des sept candelabres d’or ». Les sept etoiles prennent 
leurs positions peripheriques autour de la figure centrale du Fils d’homme. 

2) « Celui qui a des oreilles, qu’il entende ce que I’Esprit dit aux Eglises ». Ce qui est 
a entendre n’est pas ce qui est dit precisement ou particulierement a telle Eglise qui a 
regu sa lettre propre, mais « ce que I’Esprit dit aux Eglises », aux Eglises au pluriel. De 
sorte que chaque Eglise est instauree destinataire de ce que regoivent les six autres. 
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La conclusion de Frangois Martin est la suivante : les lettres ne sont pas ecrites 
pour etre lues separement par des destinataires differents. C’est un ensemble a lire et a 
recevoir comme tel. Mais il suffirait a Jean d’ecrire a sept Eglises pour que toutes les 
Eglises soient concernees par ces lettres. Cette realite esquissee par les traits des 
Eglises sera reprise dans la finale de la nouvelle Jerusalem qu’est I’Eglise. 
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4. LA COMPOSITION ET LA STRUCTURE 


4.1. Sources et types traditionnels 

69 

L’hypothese de David E. Aune est la suivante : I 'Apocalypse a d’abord existe comme 
une collection de propheties independantes. Ce sont des fragments qui ont les liens 
thematiques avec I’ensemble du livre, tel qu’il se presente aujourd’hui : par exemple, 7, 
1-17 ; 10, 1-11 ; 11, 1-13 ; 12, 1-17 ; 13, 1-18 ; 14, 1-20 ; 17, 1-20 ; 18, 1-24 ; 19, 11-16 ; 
20, 1-10 ; 20, 11-15 ; 21,9-22, 5. 

Ces fragments seraient des propheties de type apocalyptique, directement inspirees 
du judai'sme et done non pas marquees dans son premier temps par le christianisme. II 
s’agirait d’une compilation des sources d’une part, d’une composition de type traditionnel 
d’autre part 70 . Ms composent dans son deuxieme temps Ap. 4, 1 - 22, 5 comme unite 
thematique du livre. 

C’est plus tard que I ’Apocalypse connaTt le christianisme dans une deuxieme edition. 
Cette derniere contient I’insertion des lettres precedees d’une introduction (1,1-3, 22), 
I’adjonction de la conclusion (22, 6-21) et de nombreux ajouts de details. Ce sont les 
elements editoriaux qui permettent de distinguer I’etat primitif et I’etat redactionnel. 

Mais tous les phenomenes incoherents peuvent-ils etre expliques a partir de 
I’hypothese de textes differents, independants et juifs ? D’ou vient I’unite linguistique et 
stylistique de I ’Apocalypse qu’on s’accorde a reconnaTtre ? Soucieux de trouver la 
structure litteraire du texte qui montre les apparentes incoherences dans I’emploi des 
temps et les contradictions dans les localisations, Pierre Prigent examine de pres et 
modifie les fragments supposes comme materiaux anterieurs. Limitons-nous a noter 
quelques elements de ses conclusions 71 : 

- Ap. 7, 1-17 : I’enumeration des 12 tribus (vs. 1-8) vient servir la conviction de Jean 
pour lequel le veritable Israel, c’est I’Eglise ; le theme majeur du peuple de Dieu (vs. 9-17) 
est repris comme un corjimentaire du paragraphe precedent. C’est la mediation sur le 
peuple de Dieu entre le 6 eme et le 7 em sceau. 

- Ap. 10, 1 - 11, 14 : la vocation prophetique (Ap. 10) et son accomplissement dans 
le ministere des 2 temoins/prophetes (Ap. 11); I’identification de la grande cite a Sodome, 
a I’Egypte et a la Jerusalem de la crucifixion, c’est une parfaite incarnation du monde 
hostile a Dieu, a son oeuvre de salut et a ses serviteurs. 

- Ap. 12, 1-17 : les images s’enracinent dans I’Ancien Testament ; il s’agit de 
Paques ; I’histoire de Michael et du combat des anges releve du travail de reecriture au 
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noyau du recit qui donne I’unite du chapitre. 

- Ap. 13, 1-18 : il faut voir la la troisieme appreciation de I’epoque presente : Si Ap. 11 
represente le temps du temoignage prophetique conduisant au martyre et Ap. 12 eclaire 
le temps de la lumiere eclatante de la victoire pascale, Ap. 13 en denonce le caractere 
satanique. 

- Ap. 14, 1-20 : I’essentiel est d’accepter que la moisson n’est pas identifiee a la 
vendange ; ce sont des signes d’unite qui sont lies au contexte du livre : I’agneau debout, 
les 144.000, la vision du trone, I’annonce du chatiment de Babylone, I’adoration de la bete 
et de sa marque. 

- Ap. 17, 1-20 : le texte juxtapose deux interpretations differentes des 7 tetes de la 
bete : celle des rois (I’identification de Neron la suppose necessairement) et celle des 
collines. II s’agit du souci de ne pas laisser perdre la pertinence de I’explication. 

- Ap. 18, 1-24 : I’analyse distingue les 3 voix (v. 1-3 ; 4-20 ; 21-24). II s’agit d’un 
recours delibere a des propheties de meme type, reunies en une formulation nouvelle. 

- Ap. 19, 1-10 : ce n’est pas un ajout destine a faire une unite, mais la touche 
johannique ; les hymnes jouent toujours un role theologique. 

- Ap. 19, 11-16 : le nom du Messie mentionne 4 fois (v.11 : fidele et veritable ; v.12 : 
nom secret ; v.13 : parole de Dieu ; v.16 : Roi et Seigneur). Cette insistance indique le 
theme essentiel du fragment : qui est le guerrier eschatologique ? Par 4 fois la reponse 
suggere que c’est le Christ assimile a Dieu lui-meme. 

GIT16 

- Ap. 20, 1-10 : Prigent supprime comme des ajouts propres a la 2 edition les 
allusions au sort des martyrs, au sacerdoce des Chretiens, a la marque de la bete et a la 
2eme mort. 

- Ap. 20, 11-15 : Prigent supprime le v. 12c (et 15 qui en decoule), parce qu’il 
ressemble a une addition et qu’il est possible qu’un tradition semblable circule dans la 
memoire de Jean. Mais ce qui importe est qu’il s’agit la de son interpretation. 

- Ap. 21, 9 - 22, 5 : ce fragment serait compose sur le modele de 17, 1 - 19, 10, afin 
qu’a la vision de Babylone, la grande prostituee, reponde a celle de la nouvelle 
Jerusalem, epouse de I’agneau. 

Mais, comme le constate Prigent lui-meme, ces criteres qui permettent de distinguer 

72 

la forme litteraire primitive tres elaboree sont faibles et hypothetiques . Prigent 
considere finalement qu’il y a la une connivence profonde entre prophetie et poesie. Une 
telle consideration est significative. Malgre tant de tentatives, la question de la 
composition reste done ouverte devant nous. 

4.2. Techniques de composition 

Contrairement a Aune et a Prigent s’attachant aux sources et aux syntaxes traditionnelles, 
E. Schussler Fiorenza s’interesse a I’interrelation entre le contenu et la forme litteraire. 
D’apres elle, I’unite linguistique et stylistique de I ’Apocalypse n’est pas simplement le 


Cf. P. PRIGENT, L’.Apocalypse de Saint Jean, ... p.69. 
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resultat final des redactions de sorte qu’il faut voir comment le contenu et la forme 
litteraire (non au sens dans I’acception semiotique du terme) sont lies comme le sont 

73 

I’histoire et la tradition 

Pour Fiorenza, I’analyse de la forme litteraire montre en effet la richesse de 
construction de I ’Apocalypse. Les sections d’hymne sont composees pour la plupart sous 
la forme de prelude (4, 9-11 ; 5, 9-12 ; 7, 10-12 ; 11, 15b.17-18 ; 16, 5b-6.7b ; 19, 
1b.2.3.4b ; 19, 5b.6b-8a) 74 . Ces sections d’hymne integrant certaines formes 
traditionnelles : « Saint, Saint, Saint » (4, 8c), doxologie (1, 6 ; 4, 9 ; 5, 13b-14 ; 7, 12) ; 
acclamation (4, 11 ; 5, 9b-10.12), formule de remerciement (11, 17-18) ; doxologie de 
jugement (16, 5-7) ; exhortation a la joie (12, 12a ; 18, 20) ; oracle (12, 12b) ; hymne 
d’acclamation (12, 10b-12 ; 15, 3b-4) ; proclamation du Dieu-roi (11, 17 ; 19, 6) ; 
proclamation du Dieu victorieux (7, 10 ; 12, 10 ; 19, 1). 

II y a les petites sections, mais aussi I’organisation des materiaux complexes de 
forme et de type : par exemple, chacune des sept lettres est composee de cinq sections. 
L’introduction associe I’adresse et I’ordre d’ecrire. Vient ensuite la formule du message 
prophetique « ainsi parle » (2, 1.8.12.18 ; 3, 1.7.14) qui est associee a la vision du Christ. 
La troisieme section est introduite par I’expression « je sais » (2, 2.9.13.19 ; 3, 2.8.15) et 
terminee par I’exhortation. La quatrieme section consiste dans I’appel a I’ecoute (2, 
7.11.17.29 ; 3, 6.13.22) sous la meme forme pour toutes les lettres : « Celui qui a des 
oreilles, qu’il entende ce que I’Esprit dit aux Eglises ». 

Fiorenza affirme que, meme si I’auteur avait employe des sources et des types 
traditionnels, il les a sans doute adaptees au contexte, de sorte que I’ensemble de 
\'Apocalypse ne donne pas une impression encyclopedique 75 . Autrement dit, 
I’Apoca/ypse emprunte I’Ancien Testament, mais ne le jamais repete. II s’agit de la 
« strategie rhetorique » de I ’Apocalypse 76 . 

Pour d’autres techniques de composition, Fiorenza note les interludes, les contrastes, 
les symboles et les images, mais aussi I’usage des nombres et de la structure numerique. 
Cette derniere se trouve notamment a la composition des 4 septenaires (les 7 lettres, les 
7 seaux, les 7 trompettes et les 7 coupes) qui ne sont pas une simple repetition mais qui 
se developpent differemment. 

Le plus important, pour Fiorenza, est la methode d’intercalation 77 . Si la narration se 
fait en deux unites formelles ou deux episodes (A et A'), entre ces deux unites ou deux 
episodes, c’est une autre scene sous forme d’intercalation, ce qui permet au lecteur de 
percevoir le texte comme un ensemble. L’introduction du septenaire des trompettes est un 


E. Schussler FIORENZA, The Book of Revelation. Justice and Judgment, ... p.159. 


74 Cf. Ibid., p.164. 


Ibid., p.170. 


76 

Ibid., p.192. 


77 

Ibid., p.172. 
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exemple d’intercalation : apres I’apparition des sept anges avec les sept trompettes en 8, 
2 (A), les trois liturgies celestes en 8, 3-5 (B) et les trompettes commencent a sonner en 
8, 6 (A'). L’association d’interlude et de methode d’intercalation accompagne souvent une 
double intercalation. Par exemple, 10, 1 - 11, 14 est tres marque comme un interlude 
inscrit dans le septenaire des trompettes (8, 6 - 9, 21 A ; 10, 1 -11, 14 B ; 11, 15-19 A'). 
En meme temps, il fonctionne comme une introduction a la section suivante. 

Pour Fiorenza, la reconnaissance de la methode d’intercalation aide a comprendre la 
composition et la structure de I ’Apocalypse. Mais elle n’oublie pas de noter la limite de la 
methode d’intercalation : cette derniere se sert de la division du texte, mais elle ignore ce 
qui est plus important, ainsi que la maniere dont les elements differents sont unis par la 
redaction 78 . 

4.3. Structures 

Apres avoir traite de la composition, il est impossible de passer sans parler de la structure 

79 

qui n’est jamais evidente non plus . Cependant, ii n’est pas sans interet de noter qu’il 
existe une variete de perspectives pour la structure de I ’Apocalypse. Nous en retiendrons 
quelques exemples relativement recents, non pas proposer un plan pour notre lecture, 
mais regarder quel plan ou quelle organisation du livre proposent les commentaires 
differents. 

4.3.1. David E. Aune 80 

81 

Chez Aune, les notes et les commentaires de I ’Apocalypse sont tout en details , mais sa 
structure de base est relativement simple. II met d’abord a part les 7 lettres des autres 
septenaires. Les lettres servent a prevenir la revelation, tandis que les autres septenaires 
sont articules etroitement I’un a I’autre de sorte qu’ils revelent le plan eschatologique de 
Dieu : 

- Prologue (1, 1-8) 


78 

Ibid., p.173. L'auteur note egalement la limite de I’analyse structurale qui part des 6 actants, parce qu’il envisage que ces 
derniers reduisent la variete des personnages et des actions narratives : « Actants should not be confused with the actors or the 
manifestations but they are structural elements which have been obtained by reducing an infinite set of variables (the various 
personages and actions of the narrative) to a limited number of structural elements (actantial roles or spheres of actions) » {Ibid., 
p.174). Nous n'en ni developperons, ni reagirons, parce que la structuralisme, meme si la semiotique est evoluee a partir d’elle, est 
loin de notre recherche semiotique actuelle. 

79 

L’entreprise de trouver la structure de I 'Apocalypse affronte souvent sa reticence et son decouragement. Voir P. PRIGENT, 
LApocalypse de Saint Jean, ... p.69. 

80 

David E. AUNE, op. cit. p.c-cv. 

81 

Bauckham presente I'ouvrage d'Aune comme « un commentaire tres complet et detaille, plus pour la consultation que pour la 
lecture, particulierement bon concernant le contexte greco-romain. Voir R. BAUCKHAM, op. cit., p.189. 
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- La vision de Jean et sa mission (1,9-3, 22) 

- La revelation et le plan eschatologique de Dieu (4, 1 - 22, 9) 

- Epilogue (22, 10-21) 

Dans cette structure, les parties apparemment discontinues sont en effet continues. La fin 
d’une section est souvent a la fois une conclusion de la section precedente et une 
introduction a la section suivante : le septieme sceau est lie aux premieres six trompettes, 
la septieme trompette aux coupes, etc. 

II nous semble qu’une telle structure risque d’absorber toutes les parties au scenario 
eschatologique de sorte qu’aucune recapitulation theorique est valable. Cela ne signifie 
pas cependant que beaucoup de visions ne peuvent pas se referer aux memes 
evenements eschatologiques. 

4.3.2. Pierre Prigent 82 

P. Prigent renonce a donner un plan general du livre. Pourtant il maintient un centre 
organisateur dont Ap. 12 serait la charniere, parce qu’il porte « I’ceuvre redemptrice du 

83 

Christ qui donne a I’histoire des hommes, du monde et de Satan sa vraie signification 
». Void le fil conducteur qui permet pour Prigent un entendement de I ’Apocalypse : 

- Introduction (1, 1-3) 

- adresse (1,4-8) 

- premiere vision (1, 9-20) 

- les lettres aux Eglises (2 - 3) 

- le culte celeste (4 - 5) 

- les 6 premiers sceaux (6, 1-17) 

- les elus (7) 

- le 7 seau (8, 1-5) 

- les 6 premieres trompettes (8, 6 - 9, 21) 

- la vocation prophetique des temoins (10, 1-11,14) 

- la 7 ® me trompette (11, 15-19) 

- la femme, son fils et le dragon (12, 1-17/18) 

- les deux betes (13, 1-18) 

- I’agneau et les 144.000 (14, 1-5) 


82 

Pierre PRIGENT, L’Apocalypse de Saint Jean, ... p.74-78 ; voir egalement le bulletin critique de X. Leon-Dufour sur la 
publication des Journees Bibliques de Louvain (28-30 aout 1979) : X. LEON-DUFOUR, « Autour de I’Apocalypse de Jean », 
RSR, Tome 71, n°2, Avril-Juin 1983, p.317,. 

83 

Pierre PRIGENT, ibid., p.373. 
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- I’annonce du jugement (14, 6-13) 

- moisson et vendange (14, 14-20) 

- jugement et grace (15-16) 

- le jugement de Babylone (17,1-19,10) 

- le Messie juge (19, 11-21) 

- millenium et jugement (20, 1-15) 

- les trois descriptions de la fin (21, 1 - 22, 5) 

- Epilogue (22, 6-21) 

Au long de cette progression lineaire, le salut est pose comme theme majeur de 
I’Apoca/ypse. Prigent remarque le phenomene dans lequel la realite celeste et celle de la 
terre sont melees et confondues, mais il ne cherche pas leur rapport profond au-dela du 
phenomene apparent. 

4.3.3. E. Schussler Fiorenza 84 

Fiorenza considere que les sept lettres contiennent en elles-memes le type prophetique 
apocalyptique de I ’Apocalypse. Dans sa preference du type ABA' et de la technique 
d’intercalation, le septenaire des lettres correspond done a la section 19, 11 - 22, 9. A et 
A' sont en rapport comme promesse et accomplissement: 


A : 1, 1-8 

B : 1, 9-3, 22 

C : 4, 1 -9, 21 ; 11, 15-19 

D : 10, 1 - 15, 4 

C' : 15, 1.5-19, 10 

B' : 19, 11 -22, 9 

A' : 22, 10-22, 21 

Ce type concentrique montre que I’ensemble du livre est organise a partir du cadre 
epistolaire qui presente une inclusion. Pour Fiorenza, I’importance du type ABCDC'B'A' se 
trouve dans la fonction prophetique, parce que la structure du livre demontre comment le 
livre interprete la situation communautaire. Ce type ne releve pas du type traditionnel, 
mais de la composition complexe (interieure et exterieure) du livre. 

D’ou la grande distance avec le structuralisme dont elle parle. Fiorenza tente 
d’employer les elements linguistiques et structuraux, mais elle s’attache toujours a I’auteur 
du livre. Dans ce point de vue, \’Apocalypse reste comme une architecture soigneusement 
composee par I’auteur. 


84 

E. Schussler FIORENZA, The Book of Revelation. Justice and Judgment, ... p.174-177. 
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4.3.4. Eugenio Corsini 

L’originalite d’Eugenio Corsini consiste a etablir la structure sur un critere formel d’ordre 
litteraire. Pour lui la structure de \’Apocalypse consiste dans la succession de 4 blocs 
narratifs, les septenaires. Le livre s’organise done autour de ces septenaires. Ms ne sont 
pas tous du meme type, mais y prennent place de manieres diverses 86 : 

- le septenaire des lettres (2, 1 - 3, 22) 

- le septenaire des sceaux (6, 1 - 8, 1) 

- le septenaire des trompettes (8,6-11,19) 

- le septenaire des coupes (16, 1 - 21) 

Cette structure s’interesse aux phenomenes de repetition dans le livre. chaque septenaire 
contient le prelude : 1, 9 a 1,20 pour le septenaire des lettres ; les chapitres 4-5 pour le 
septenaire des sceaux ; 8, 2 - 5 pour le septenaire des trompettes ; les chapitres 12-15 
torment enfin le prelude au septenaire des coupes. 

Si les commentateurs classiques voient en general dans I ’Apocalypse la fin des 
temps, Corsini propose alors que I ’Apocalypse represente seulement la premiere venue 

87 

du Christ et sa victoire pour le salut de I’humanite 


BILAN 

Dans ce chapitre, nous avons tente une reflexion sur I’etat de la recherche de 
I’Apoca/ypse : I’origine, I’auteur, le genre litteraire, la composition et la structure. A partir 
des observations et des 

informations sur I'exegese de \’Apocalypse, nous avons vu combien de traitements et 
differents presupposes sur le texte existent-il. Ms nous offrent ainsi les donnees 
historiques du livre. 

Nous avons I’impression que les grandes lignes de ces etudes sont tres soucieuses 
de trouver une solution devant la grande enigme de I ’Apocalypse. De telles etudes, 
I ’Apocalypse est decrite d’une succession chronologique qui sert de trame au 
deroulement du recit, et d’une structure architecturale qui releve un scenario quoi qu’il soit 
eschatologique soit prophetique. On s’attache a la cause, non pas a la fonction et aux 
effets du texte. A partir de telle ou telle hypothese de la forme litteraire primitive, on 
cherche alors a expliquer des elements incoherents comme s’ils sont causes uniquement 


85 

Eugenio CORSINI, L’Apocalypse maintenant, Paris, Seuil, 1984. 

86 

La version d’Osty introduit un autre bloc de septenaire entre sept trompettes et sept coupes, celui de 7 signes (12, 1 - 15, 3) 
avant 7 coupes (15, 3 -19, 10). 

87 

L’originalite de Corsini se trouve en comparaison avec les autres commentaires au sens strict. Voir X. LEON-DUFOUR, « Autour 
de I’Apocalypse de Jean » ... p.319. 
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par le probleme des redactions materielles. Mais, c’est justement des incoherences dans 
le texte qui nous attirent a un autre univers, c’est-a-dire, a I’acte de lecture. 

Parmi plusieurs propositions de la structure, celle de Corsini est une piste pour 
I’instant, parce qu’elle s’interesse particulierement aux phenomenes narratifs du texte si 
bien qu’elle est distinguee des autres. Les donnees historiques sont reperables et 
memorisables, mais la lecture semiotique de \’Apocalypse demanderait d’observer plus 
attentivement le texte a partir d’un parcours descriptif des scenes plutot qu’un plan 
general du livre. 


CHAPITRE II : LES EPISTEMOLOGIES DE LA 
LECTURE DE L 'APOCALYPSE DANS L’HISTOIRE 


(.’observation sur I’etat de la recherche nous conduit a voir quelles sont des 
epistemologies qui ont guide la lecture del’Apoca/ypse dans I’histoire.L’Apoca/ypse est 
I’un des livres non seulement les plus connus, mais aussi les plus etudies, il est done 
necessaire d’y reflechir. C’est peut-etre parce que, comme le dit Bergson, « notre esprit a 
une irresistible tendance a considerer comme plus claire I’idee qui lui sert le plus souvent 
88 ». 

89 

Jerome disait que I 'Apocalypse contient autant de mysteres que de mots . II n’est 
pas etonnant que ce livre ait donne lieu a des interpretations multiples et variees a travers 
I’histoire de I’exegese biblique. D’apres Th. Calmes, les commentateurs ont le plus 

90 

souvent essaye d’expliquer un theme plutot qu’un texte . E.-B. Alio decrit un tel 
phenomene comme « chaos d’opinions », dans lequel les commentateurs paraissaient 
devenir eux-memes une sorte d’Apocalyptistes. Citons Alio : 

L’Apocalypse est un ecrit passionnant, qui devait surexciter les esprits portes a 
I’exaltation ; I’imagination des commentateurs, qu’aucune explication officielle 
n’etait la pour guider, s’est done donne assez librement carriere au cours des 
ages, depuis les millenaristes jusqu’aux sectaires illumines de nos jours; et plus 
d’un exegete, meme orthodoxe, pa raft avoir ete lui-meme une sorte 
d’Apocalyptiste - non inspire - a qui les visions de saint Jean fournissaient un 
bon pretexte pour exposer les siennes propres 91 . 

88 

Citation par Gaston BACHELARD, La formation de I’esprit scientifique. Contribution a une psychanalyse de la connaissance, 
Paris, Librairie philosophique J. Vrin, (col. Bibliotheque des textes philosophiques), 2004, p.17. 

89 . 

JEROME, Epist. Llll, ad Paulinum, 8. 

90 

Th. CALMES, L’Apocalypse devant la tradition et devant la critique, Paris, Librairie Bloud & Cie, Science et religion, 1905, p. 
12-13. 


91 E.-Bernard. ALLO, SAINT JEAN. L’APOCALYPSE, (Etudes biblique, 1921 3 ), Paris, Librairie lecoffre. J. Gabalda et Cie, 


1933, p.CCXXXIV. 
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II faut done voir quelles sont les epistemologies d’interpretation (ou de lecture) dans 
I’histoire au cours de lesquelles les commentateurs ont donne une abondance 
d’interpretations devant I’obscurite du livre. Une telle reflexion epistemologique nous 
permettra de preciser quelles sont nos problematique et methodologie par rapport a de 
telles epistemologies. Dans les pages qui suivent, nous parcourons selon I’ordre 
chronologique I’Antiquite chretienne, le Moyen Age, les temps modernes et I’epoque 
contemporaine. 


1. L’ANTIQUITE CHRETIENNE 

Dans I’exegese patristique, il est surprenant qu’on decouvre le role important de la figure 
92 . Mais la definition de la figure n’etait pas encore tres claire, elle est souvent comprise 

93 

au sens allegorique en rapport avec la litterature grecque . Henri De Lubac traite de 

94 

cette question en distinguant « allegorie » et « typologie » . Paul Beauchamp en parle 

sous le titre « Sens typique ou figure » : « le principe de la typologie est susceptible d’etre 

95 

reconnu par la semiotique et I’analyse narrative, attentives a la recurrence des schemas 
». Chez les Peres de I’Eglise, I’exegese figurative s’enracine et va se developper avec 
des variations. Nous allons observer comment se fait le recours a ce mode 
d’interpretation. 

1. La typologie millenariste 

C’est le millenarisme que nous trouvons chez les lecteurs les plus anciens de 
I ’Apocalypse. Le millenarisme est la conviction sur I’existence d’un regne terrestre du 
Messie avant la fin des temps. II s’agit d’un espace, dont la duree nous est inconnue, et 
qui, dans les derniers temps, contient le retour du Christ, la resurrection des saints, le 

96 

jugement general et I’instauration de la nouvelle creation .A propos de ce millenarisme, 
il est question de la manifestation d’un theme que I’epistemologie. 


92 

Jean Noel GUINOT, « L’exegese figurative de la Bible chez les Peres de I’Eglise », Semiotique et Bible 123, Septembre 2006, 
p.5-20. 

93 

Jean Noel GUINOT, art. cit., p.6. L’auteur precise que les Peres de I’Eglise sont « les heritiers de I'exegese rabbinique et de celle 
de Philon d’Alexandrie. Les figures dans la litterature grecque ne sont pas de meme nature que les figures bibliques, les figures 
allegoriques sont essentiellement des exemples proposes a Limitation de I’homme epris de vertu ou encore une explication 
philosophique du monde et de la destinee humaine - par exemple, les travaux d’Hercule ou les errances d’Ulysse -, elle ne sont a 
proprement parler la figure d’aucune realite a venir. Cela tient sans doute a une conception du temps et de I’histoire differente dans 
le monde greco-romain et dans le monde juif. » 

94 

Henri DE LUBAC, « Typologie et Allegorisme », RSR 34, 1947, p.180-226 ; H. CROUSEL, « La distinction de la ‘typologie’ et de 
rallegorie' », Bulletin de Litterature Ecclesiastique 65, 1964, p.161-174. 
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Paul BEAUCHAMP, Dictionnaire critique de theologie, Paris, PUF, 1998, p.1084. 
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1.1.1. Justin, humaniste converti 

A partir de I’itineraire interieur de sa propre conversion, des philosophies pai'ennes a la foi 
chretienne, Justin (+163) nous livre un temoignage fort important sur le premier 
humanisme chretien. Dans son Dialogue avec Tryphon (81, 4), Justin apporte la mention 
la plus ancienne de I’ Apocalypse parvenue jusqu’a nous. Evoquant brievement Ap. 20, il 
attribue le millenarisme a « un homme du nom de Jean », dont il precise qu’il fut « I’un des 
Apotres du Christ». 

1.1.2. Irenee de Lyon, pilier de la tradition 

Comme nous I’avons cite pour la date de I ’Apocalypse, Irenee de Lyon (140-202) en parle 
dans son Contre les heresies. II interprete surtout Ap. 17, 12-14 en comparaison avec la 
vision de Daniel : 

Une revelation plus claire encore, au sujet des derniers temps et des dix rois 
entre lesquels sera alors divise /’empire qui domine maintenant, a ete faite par 
Jean, le disciple du Seigneur, dans son Apocalypse. Expliquant quelles etaient 
les dix cornes vues par Daniel, Jean rapporte qu’il lui fut dit: « Les dix cornes 
que tu as vues sont dix rois,... » 97 

Cela veut dire qu’aux derniers temps, les dix rois regneront ensemble ; I’Antechrist en 
exterminera trois et fera des sept autres ses vassaux, de sorte qu’il sera lui-meme un 
huitieme roi. De la meme maniere, Irenee reprend Jeremie qui parle de la sortie de 
I’Antechrist de la tribu de Dan (Jer 8, 16), et explique par la I’omission de cette tribu dans 
Ap. 7, 5-8. 

Premier grand theologien de I’E^lise chretienne, Irenee est ne en Asie Mineure dans 
le courant de la premiere moitie du II siecle. On ne sait pas quand il quitte I’Asie Mineure 

' 98 

pour la Gaule, mais on trouve Irenee dans I’Eglise de Lyon, vers 177 .La communaute 
chretienne de cette ville vient de subir une persecution sanglante. L’eveque saint Pothin 
est mort en prison, et Irenee lui succede. Irenee est conscient des responsabilites qui 
pesent sur lui a un tournant critique de I’histoire de I’Eglise, a I’epoque ou les heresies 
gnostiques (marcionite, ebionite, cerinthienne, etc) menacent de submerger les 

99 

communautes chretiennes . Irenee n’hesite pas a compter sur le contexte 
historico-religieux dans ses interpretations, puisqu’il promet de refuter Marcion a partir de 
ses ecrits dans un travail particular: 


96 e 

Jean DANIELOU, Theologie du judeo-christianisme. Histoire des doctrines chretiennes avant Nicee, (2 ed.Texte etabli sur 

I'edition italienne de 1974 par Marie-Odile Boulnois, Revu et corrige par Joseph Paramelle et Marie-Josephe Rondeau), Paris, 
Desclee/ Cerf, 1991, p.379. 

97 

IRENEE de Lyon, Contre les heresies. Denonciation et refutation de la gnose au nom menteur... p.646 (Livre V, 26, 1). 


98 

Ibid., p.8 (Introduction par Adelin ROUSSEAU). 
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Adelin ROUSSEAU, « Introduction », IRENEE de Lyon, op. cit., p.9. 
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Puisque ce Marcion est le seul qui ait eu I’audace de mutiler ouvertement les 
Ecritures et qu’il s’est attaque a Dieu plus impudemment que tous les autres, 
nous le contredirons separement: nous le convaincrons d’erreur a partir des 
paroles du Seigneur et de I’Apdtre qu’il a conservees et qu’il utilise 100 . 

Nous trouvons chez Irenee une sorte de symbolisme dans lequel le chiffre 666 (Ap. 13, 

101 

18) signifie le nom de I’Antechrist aussi que I’idee de la fin du monde . II dit a propos du 
meme nom : 

Cependant, nous ne risquerons pas notre fortune sur lui ni ne declarerons 
peremptoirement que I’Antechrist portera ce nom-la, sachant que, si son nom 
avait du etre ouvertement proclame des a present, il aurait ete dit par celui qui a 
vu I’Apocalypse : car il n’y a pas tres longtemps que celle-ci a ete \rue, mais cela 
s’est passe presque au temps de notre generation, vers la fin du regne de 
Domitien 102 . 

Irenee reconnaTt dans les dernieres pages de I 'Apocalypse les theories millenaristes, qui 
lui sont importantes. Apres la defaite de I’Antechrist, les justes, reunis au Christ dans 
Jerusalem, regneront avec lui pendant mille ans ; cet etat transitoire sera le preambule et 

103 

comme I’apprentissage de la beatitude eternelle 

Melant des courants divers de I’apocalyptique, le millenarisme revet bien des 
nuances dans I’Antiquite. Ce que J. Danielou appelle « la typologie millenariste de la 
semaine » opere la synthese entre la doctrine des mages chaldeens sur les sept 
millenaires du monde et la reflexion juive sur la symbolique des jours de la semaine. 
Selon cette doctrine, le monde doit durer sept mille ans, parce qu’ « aux yeux du 
Seigneur, mille ans sont comme un jour » (Ps 89, 4) et que la semaine comporte sept 
jours. On considere generalement que le temps de I’Eglise est le sixieme millenaire, et 
que le septieme, correspondant au sabbat, inaugure le regne de Dieu. Un tel millenarisme 
rallie presque tous les Peres de I’Eglise. 

Or, dans son ouvrage Theologie dans I’histoire, H. De Lubac s’attache a suivre au 

long des siecles un courant de la pensee chretienne qui voit trois composantes distinctes 

dans I’homme : un corps, une ame et un esprit. D’apres lui, Irenee serait le representant 

0 0 

de cette anthropologie tripartite au II siecle, comme Origene le sera au III siecle, 

104 

d’autres le seront tout au long des siecles jusqu’a nos jours . De ce point de vue, 
Adelin Rousseau distingue et souligne qu’il ne faut pas confondre I’esprit avec I’Esprit 
Saint, parce que cet esprit est une partie de I’homme et le centre le plus profond de I’etre 


100 IRENEE de Lyon, op. cit., p.119 (Livre I, 27, 4). 

101 

Ibid., p.656 (Livre V, 30, 1). 

102 

Ibid., p.659 (Livre V, 30, 3) ; Cf. EUSEBE de Cesaree, op. cit., p. 156. 

103 

Th. CALMES, op. cit., p.14 ; Voir IRENEE de Lyon, ibid., p.652-654 (Livre V, 28, 2). 

104 

Henri DE LUBAC, Theologie dans Thistoire, Tome I, Paris, 1990, p.113-222 ; Adelin ROUSSEAU, « Appendixe I. Anthropologie 
bipartite ou tripartite ? », IRENEE de Lyon, Demonstration de la predication apostolique, (Introduction, traduction et notes par Adelin 
ROUSSEAU), Paris, Cert, p.357. 
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, . 105 

humain 

Pour Irenee, I’homme est constitue par nature d’une ame et d’un corps 106 . Cette 
nature est donnee a I’homme afin qu’il accueille ou rejette librement le don de I’Esprit 
Saint ; cet Esprit Saint donne est une sorte de troisieme « composante » de I’homme. 
Irenee parle done de I’homme « parfait », e’est-a-dire, constitue dans la plenitude achevee 

107 

de son etre, et « spirituel », e’est-a-dire habite et mu par I’Esprit Saint . C’est 
I’achevement de I’homme « psychique et charnel » par I’accueil du don de I’Esprit. Mais 
ce n’est pas encore le temps ou I’anthropologie tripartite s’applique directement a la 
lecture biblique. 

1.1.3. Hippolyte, defenseur de la foi chretienne 

108 

Le disciple d’lrenee, Hippolyte de Rome (+236)suit la voie de son maTtre . II avait 
commente I’Apocalypse, et de cet ouvrage, seuls des fragments sont parvenus jusqu’a 

109 

nous . II est le commentaire le plus ancien qui ait ete conserve sur I’Apocalypse. Nous 

pouvons suivre quelques traces dans d’autres livres, le commentaire de Daniel et la 

110 

Dissertation sur I’Antechrist, ou il cite I’Apocalypse 

II n’est pas facile cependant de reperer les idees d’Hippolyte en s’appuyant sur ces 
citations fragmentees. P. Prigent note qu’Ap. 12 symbolise pour Hippolyte « le sort de 
I’Eglise jusqu’a la parousie et au regne de I’Antechrist qui la precede 111 ». Th. Calmes 
remarque que, comme Irenee I’a fait, Hippolyte combine Ap. 13 et 17 avec Daniel 7. On 
peut voir au moins chez Hippolyte I’idee millenariste : le monde doit durer 6000 ans, une 
semaine de millenaires ; le Christ est ne en I’an 5500 ; etc. C’est une donnee 
traditionnelle qui montre I’esprit de I’eschatologie biblique. 

En effet, le millenarisme est parmi les doctrines judeo-chretiennes celle qui a 
probablement suscite le plus de discussions a I’epoque d’Hippolyte. On peut supposer 
qu’il existait une grande tendance visant a lire cette doctrine dans I ’Apocalypse au moyen 
de categories empruntees a I’apocalyptique juive. 
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1.2. L’interpretation spirituelle 


1.2.1. Origene et la theorie des figures 

Plusieurs documents historiques attestent qu’Origene (185-245) etait grand personnage 
aux yeux de tous a I’epoque et qu’il s’etait occupe avec zele des Ecritures saintes 112 . En 
disant que « Celse rejette encore notre doctrine sur I’Antechrist », Origene parle aussi de 
I’Antechrist, mais il ne partage pas les idees millenaristes. II propose de distinguer la 

113 

verite de la tromperie 

Dans son livre Traite des Principes (Peri Archon), Origene enumere quelques 
exemples d’incomprehensions provoquees par un attachement strict a I’exegese litterale. 
Les heretiques, gnostiques et marcionites, ont tire pretexte du sens litteral pour calomnier 
le Dieu de I’Ancien Testament. Prenons dans les termes d’Origene un passage qui 
mention ne \’Apocalypse : 

La cause de ces incomprehensions est I’ignorance du sens spirituel. Tous les 
orthodoxes reconnaissent cependant que dans la lettre de I’Ecriture sont cachees 
des economies mysterieuses, mais il n’est pas facile, il est meme impossible, de 
savoir adequatement ce qu’elles sont. Cela est vrai de I’Ancien Testament et de 
ses propheties, mais aussi des Evangiles, ecrits apostoliques et Apocalypse 114 . 

Autrement dit, le travail du lecteur ne se fait pas sans la resistance de ce meme lecteur. II 
faut passer « des passages choquants et des impossibilites » pour qu’il puisse acceder au 
sens spirituel : 

Parfois cependant I’Esprit a insere dans la lettre des passages choquants et des 
impossibilites pour nous inciter a monter au sens spirituel, le but essentiel 
n’etant pas la logique ni meme la verite historique sur le plan litteral, mais la 
logique et la verite sur le plan spirituel 115 . 

II faut done choisir la signification divine dans chaque recit historique. Mais comment ? 
Void la « cle de la connaissance » : 

La methode a suivre est la doctrine des trois sens, selon la distinction du corps, 
de Tame et de Tesprit des Ecritures, correspondant a celle des commengants, 
progressants et parfaits 116 . 
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Pour Origene, I’interpretation litterale (= le corps) a son utilite, de meme que 
I’interpretation morale (= fame), mais seule (’interpretation spirituelle permet de monter 

117 

aux realites mysterieuses de I’Ecriture . Ainsi, il observe une difference entre I’ame et 
I’esprit et il I’applique egalement a I’Ecriture par une analogie. C’est-a-dire, comme 
I’homme, I’Ecriture a un corps, une ame et un esprit; d’ou les noms de sens corporel pour 

I’histoire, de sens psychique pour la morale, et de sens spirituel pour I’allegorie (ou 

118 

I’anagogie) . Comme nous I’avons souligne chez Irenee, il ne faut pas confondre 

119 

I’Esprit Saint avec I’esprit qui est une partie de I’homme . II ne faut done pas entendre 
litteralement, mais les entendre dans I’Esprit, comme des « figures ». II s’agit de 
I’inspiration de I’Esprit. 

Du point de vue epistemologique, il est tres interessant qu’en designant le sens 
spirituel, Origene parle de quelque chose d’inaccessible dans la lecture spirituelle ; on 
parlera alors dix-huit siecles plus tard de la dimension figurale dans la lecture figurative. 
Autrement dit, ce qu’Origene nomme « figure » serait la dimension figurale de ce que 
nous appelons aujourd’hui « figure » en semiotique. La figure n’est pas ici I’illustration d’un 

theme ou d’un contenu thematisable, mais elle est « un point d’application pour le travail 

120 

de la lecture et pour le desir du lecteur », « une adresse en direction du sujet-lecteur 

121 ». 

Dans sa Preface 8 de Traite des Principes, Origene insiste sur I’importance de 
I’interpretation spirituelle : 

En outre les Ecritures ont ete redigees par I’action de I’Esprit de Dieu et n’ont pas 
seulement pour sens celui qui apparait clairement, mais un autre aussi qui 
echappe a la plupart. Ce qui y est decrit est la figure de certains mysteres et 
I’image des realites divines. A ce sujet toute I’Eglise est unanime : Toute la loi est 
spirituelle, cependant ce que signifie spirituellement la loi n’est pas connu de 
tous, mais de ceux-la qui ont regu la grace du Saint Esprit dans la parole de 
sagesse et de connaissance 122 . 

II affirme que le but essentiel n’est pas la logique ni la verite historique sur le plan litteral, 

123 

mais la logique et la verite sur le plan spirituel . Le sens spirituel est « le tresor », il ne 

124 

peut etre decouvert qu’avec I’aide de la grace de Dieu . Tel est la distinction entre la 
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corporate (les realties visibles) et I’incorporeite finale (les realties invisibles), de meme la 

' 125 

distinction entre la verite que les apotres ont exprimee et la verite que I’Eglise transmet 

Mais les apotres n’ont pas tout dit : ils ont affirme I’existence de realties, sans parler 
de leur maniere d’agir et de leur origine. Origene travaille done par « maniere de 
recherche », des points de doctrine sur lesquels la tradition de I’Eglise ne livre a son 
epoque rien de clair 126 . 

Ce chercheur propose seulement a ses lecteurs ou a ses auditeurs ses 

127 

interpretations et les laisse libres d’en adopter d’autres . C’est-a-dire de se placer 
comme lecteurs, ou plutot enonciataires, ce qui est ce qui arrive pour tout lecteur qui 
essaie d’entendre le sens spirituel. Precisement, devenir sujet-lecteur, ce qui permet a la 
lecture d’ouvrir sur la subjectivity du lecteur, mais sans tomber dans le subjectivisme, 
puisque la lecture est reglee. 

Dans son ecole de Cesaree, selon le temoignage du Thaumaturge, Origene voulait 

128 

eviter que ses auditeurs ne s’attachent a une seule ecole . Sa methode de recherche 
est I’interpretation allegorique (ou figurative) de I’Ecriture. Avec cette methode, il est 
accuse d’introduire dans I’exegese un subjectivisme qui peut mener a I’arbitraire et a 

129 

I’erreur . Les discussions sont connues sous le nom de « Controverses origenistes ». 
Mais, malgre cette controverse qui s’etait deroulee depuis 394 et n’avait guere cesse 

130 ^ 

jusqu’en 411, le monde latin lisait avidement Origene . Avec ce dernier, le terme topos 
/ figura occupe une place particuliere dans ce que I’Alexandrin appelle I’interpretation 
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spirituelle et qui correspond a ce que nous designons aujourd’hui comme figurative 

131 ^ 

ou typologique 

1.2.2. L’allegorie ou la typologie 

L’interpretation figurative n’est pas encore constitute comme un systeme hermeneutique 
independant de I’allegorie. Si I’Alexandrin est loin de pretendre acceder au sens historique 
dans le recit biblique, ses adversaires I’en accuseront. Pourtant, I’Alexandrin cherche 
presque toujours a decouvrir par I’allegorie un sens spirituel qui depasse la lettre. Parfois 
son interpretation correspond a une explication typologique, dans d’autres cas, en 
revanche, la figure ne paraTt pas entretenir un rapport clair avec la lettre du texte, mais 

132 

etre proposee de fagon gratuite 

0 

Des le debut du IV siecle, les exegetes d’Antioche refuseront I’exegese allegorique 
de I’Alexandrin. Par exemple, Jean Chrysostome, sans nier la presence d’allegories dans 
I’Ecriture sainte, en limite serieusement le champ d’application. Diodore de Tarse, qui fut 
le maTtre de Theodore de Mopsueste et de Jean Chrysostome, ecrit comme suit : « la 

133 

divine Ecriture connaTt bien le mot d’allegorie, mais ne connaTt pas la chose ». La 
demonstration de Diodore vise a etablir que le terme « allegorie » chez Paul n’a pas le 
sens que veulent lui donner les allegoristes. Presque tous les exegetes d’Antioche 
travailleront dans le meme esprit. L’interpretation spirituelle d’Origene est done jugee 
excessive et incomplete. II est accuse d’avoir transpose dans [’interpretation biblique une 

' 134 

maniere grecque de penser que I’Ecriture se soit reduite a un muthos , a une fable 

En fait, les Peres de I’Eglise ne sont pas les premiers a avoir propose une exegese 
figurative de la Bible. Comme les autres Peres, Origene est I’heritier de I’exegese 

135 

rabbinique et de celle de Philon d’Alexandrie . L’interet d’Origene se porte d’abord sur 
la logique des « realties spirituelles » ou « intelligibles » de sorte qu’il n’a pas opere une 
nette distinction entre I’exegese figurative et I’allegorie. Cette distinction est faite 

136 

paradoxalement par les exegetes d’Antioche 

L’explication typologique, selon la definition chez les exegetes d’Antioche, offre un 
double avantage : conserver et depasser la dimension historique en rapport avec I’Ancien 
Testament 137 . S’il en est ainsi, a la difference de I’allegorie, la typologie est rationnelle et 
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scientifique. L’explication typologique exige done de I’exegete de se soumettre 
rigoureusement a la lettre du texte et a I’epreuve de I’histoire. 

138 

C’est Theodoret qui apporte le changement important . En traitant le corpus 
prophetique ou Theodore voit le personnage de Zorobabel comme une figure du Christ, 
Theodoret voit en lui une figure de la delivrance spirituelle qui doit s’accomplir avec la 

139 

venue du Christ . Ainsi, Theodoret refuse I’exegese vetero-testamentaire de Theodore 
qui essaie d’identifier la lettre et la realite historique. 

En somme, I’interpretation figurative etait un moyen pour les Chretiens de I’Antiquite 
chretienne de s’approprier I’Ancien Testament et de prouver aux Juifs eux-memes que 
ces textes s’accompliront dans les realties du Nouveau Testament. II s’agit de decouvrir 
I’unite des deux Testaments et I’existence d’un seul Dieu, Pere et Createur. Comme 
I’allegorie, la typologique montre aussi qu’il y a un sens cache dans le texte biblique. 

1.2.3. Victorin, premier exegete latin 

Eveque de Poetovio et premier exegete latin, Victorin (+304) est le premier exegete dont 

140 

un commentaire suivi sur tout le texte de I ’Apocalypse nous soit parvenu . Son 

141 

Commentaire sur /’Apocalypse paraTt avoir ete ecrit vers 258-260 . D’apres E.-B. Alio, 

Victorin s’etait attache a d’anciens modeles : par exemple, pour lui, les animaux designent 

' ' 142 

les Evangelistes, comme dans Irenee ; les « deux temoins » sont Elie et Jeremie, etc 

Mais, \’Apocalypse est pour Victorin un livre fondamental, qui a une sorte de 
« recapitulation » de I’Ecriture, et ou le Christ ressuscite reprend ce qui avait ete annonce 

143 

en figures pour en ouvrir le sens . Pour lui, I’obscurite du livre n’est done pas pour 
I’essentiel une prophetie des fins dernieres, mais une revelation parfaite du sens de 
I’Ecriture. A la suite d’lrenee et d’Origene, Victorin insiste fortement sur I’unite des 
Ecritures, dont le Christ est la cle. Le sens spirituel est revele par I’Esprit-Saint a I’Eglise, 
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moyennant la meditation de I’Ecriture et la vie dans I’Esprit-Saint. Reprenons son 
introduction du Commentaire sur IApocalypse : 

Le debut du livre promet le bonheur a qui en « lit, ecoute et observe » le contenu, 
en sorte que, s’appliquant a la lecture, il en tire la connaissance des oeuvres et 
pratique ce qui est present. « Grace et paix de la part du Dieu qui est, qui etait et 
qui viendra » ; << qui est», parce qu’il demeure a jamais ; « qui etait», parce qu’il a 
tout cree avec le Pere et n’a pas commence a etre en naissant de la Vierge; « qui 
viendra » : a /’evidence pour juger. « De la part de I’Esprit septiforme » ; nous 
lisons en Isaie : « Esprit de sagesse et d’intelligence, de conseil et de force, de 
science et de piete, Esprit de la crainte de Dieu. » Ces sept esprits sont 
evidemment les dons de I’unique Esprit-Saint 144 . 

Pour Victoria, Ap. 2, 4 invite lui-meme a lire le sens spirituel dans I’unite des Ecritures : 

Dans le << vetement sacerdotal», il faut voir sa chair, qui n’a pas ete corrompue 
par la mort, et qui est en possession du sacerdoce eternel, que sa Passion lui a 
confere avec la plus grande evidence. « Les mamelons » sont les deux 
Testaments, et « la ceinture d’or », le chceur des saints eprouves par le feu 
comme Tor. Autrement dit, la ceinture d’or « ceignant la poitrine » est la 
conscience purifiee et le pur sens spirituel transmis aux Eglises 145 . 

146 

II s’agit d’une epistemologie sur la methode hermeneutique . C’est I’Esprit-Saint qui 
coule son message dans le langage humain : d’une part, I’Esprit multiplie les images pour 
cerner une meme realite dans les deux Testaments ; d’autre part, I’Esprit transcende le 
temps de sorte qu’il bouleverse la chronologie, entremelant passe, present et futur. 

D’ou la regie de la « recapitulation » que, apres la recapitulation d’Adam developpe 

147 

par Irenee , Victorin a formulee. II s’agit tantot d’un evenement unique, tantot 
d’evenements dont la realite s’etend sur toute I’histoire des hommes. Victorin voit done 
une coherence : I’histoire du salut, promesse faite aux Peres, accomplissement en Christ, 
attente de la fin 148 . 

149 

Ce qui est interessant, c’est que Victorin distingue le diable et I’Antechrist . II 
interprete la bete par Neron, lequel sera le 8 e roi de Ap. 17 (les 7 premiers sont comptes 
de Galba a Nerva, Domitien); Dieu le ressuscitera pour le laisser reparaTtre, sous un faux 

150 

nom, comme Antechrist et roi des Juifs 


VICTORIN de Poetovio. Sur I’Apocalypse suivi du fragment chronologique et de la construction du monde, ... p.47. 

145 

Ibid, p.49. 

146 

M. DULAEY, « Introduction », VICTORIN de Poetovio. Sur I’Apocalypse suivi du fragment chronologique et de la construction 
du monde, ... p.37. 

147 

IRENEE de Lyon, Contre les heresies. Denonciation et refutation de la gnose au nom menteur, ... p.382-393 (Livre III, 21, 10 - 
23, 8). 

148 

Pierre PRIGENT, Apocalypse 12. Histoire de tl’exegese, ... p.8-9. 

149 

Ibid., ... p.9. 


42 


Copyright LEE Emilie Hye-jeong et Universite Lumiere - Lyon 2 - 2008.Ce document est 



PREMIERE PARTIE : LIRE L’APOCALYPSE AUJOURD’HUI 


1.2.4. Augustin et la theorie du signe 

Eveque d’Hippone, Augustin (354-430) est une personne tres marquante dans I’histoire 
de la pensee occidentale. Dans la filiation philosophique, il se situe du cote de Platon. La 
pensee augustinienne ne se fonde pas sur la verite experimentee, mais sur la verite 
interieure : I’immanence. Pour lui, la lumiere interieure est sur tous les amours, toutes les 
intelligences et toutes les volontes. Ici, la lumiere interieure signifie la grace de Dieu. 

De ce point de vue, son oeuvre La Cite de Dieu est significative. Durant sa vieillesse, 
Augustin tient a revenir une derniere fois sur les destinees que visent ici-bas les deux 
cites : la derniere redaction des livres date vers 426. II s’agit d’une question complexe, 
parce que les noms de cite terrestre et de cite celeste ont leurs destinees supra-terrestres 
151 . Chez Augustin, I’empire romain n’est pas plus la cite terrestre que I’Eglise chretienne 
n’est la cite celeste. Dans le livre XIX, les fins dernieres des deux cites qui en constituent 
I’objet sont en dehors du monde visible et de I’experience. Dans le livre XX, la Cite de 
Dieu est glorifiee au jugement dernier. Meme si Augustin ne voue pas entierement et 
directement La Cite de Dieu a (’interpretation de \’Apocalypse, c’est par cet ouvrage qu’il 
traite les themes de son temps concernant I ’Apocalypse. 

Augustin sait que \’Apocalypse est difficile et que les Chretiens ne comprennent pas 
ce qui y est affirme de la premiere resurrection et regardent cela meme comme des 
fables ; loin de s’en emouvoir, il s’attaque a I’obstacle, et commence une longue 
explication du chapitre 20 et du chapitre 21. Augustin distingue le sens charnel et le sens 
spirituel qui donnent deux sens allegoriques des mille ans : I’un est le sens particulier, 
I’autre est le sens universel. Reprenons les termes d’Augustin : 

Quant aux mille ans, ils peuvent, autant que je le vois, etre compris de deux 
manieres :... Jean aura it appele mille ans la derniere partie de cette sorte de jour 
de mille ans qui restait a courir jusqu’a la fin du siecle; ou sans doute a-t-il 
employe mille ans pour /’ensemble des annees de ce siecle, en vue de marquer 
par un nombre parfait la plenitude meme du temps. Le nombre mille en effet, fait 
du carre du nombre dix un cube. Dix pris dix fois font cent, ce qui est une figure 
carree, mais plane ; pour qu’elle s’eleve en hauteur et devienne cubique, il faut de 
nouveau multiplier cent par dix et cela fait mille. Or si parfois cent est mis pour la 
totalite, - tel est le sens de cette promesse du Seigneur disant a celui qui 
abandonne tous ses biens et qui le suit... Aussi ne peut-on mieux comprendre ce 
qu’on lit dans le Psaume : «II s’est souvenu a jamais de la parole de son alliance 
qu’il a prescrite pour mille generations », c’est-a-dire pour toutes » (Ps 104, 8) 152 . 
D’apres lui, il y a beaucoup d’obscurites dans \’Apocalypse afin d’exercer (’intelligence des 
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E.-B. ALLO, op. cit ., p.CCXL. 
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G. BARDY, « Introduction », Augustin. La cite de Dieu. Livre XIX-XXII. Triomphe de la cite celeste, Texte de la 4 edition de B. 

DOMBART et A. KALB, Traduction frangaise de G. COMBES, Bibliotheque augustinienne, CEuvres de saint Augustin 37, Desclee 
De Brouwer, 1960, p. 11. 

152 AUGUSTIN, La cite de Dieu. Livre XIX-XXII. Triomphe de la cite celeste, ... p.216-217. 
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chercheurs, et aussi quelques clartes destinees a encourager et illuminer les 
perseverants : 

Dans ce livre, il est vrai, qui porte le nom d’Apocalypse, beaucoup de choses 
sont dites d’une fagon obscure afin d’exercer I’esprit des lecteurs et il s’y trouve 
peu de choses dont la clarte evidente permette, comme des traces sur une piste, 
de decouvrir le reste et non sans peine, surtout qu’il repete les memes choses de 
si nombreuses fagons qu’il parait dire des choses differentes, alors qu’on 
decouvre qu’il parle des memes choses tantot d’une fagon tantot d’une autre 153 . 

II faut done distinguer deux sens : le sens que Ton peut expliquer, le sens cache que Ton 
doit entendre. Si Origene insiste sur I’interpretation spirituelle a partir de la distinction 
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entre le sens litteral et le sens spirituel, Augustin propose d’interpreter les figures . La 
lecture biblique oblige ainsi a se poser des questions d’interpretation figurative : comme 
Origene I’a fait, Augustin propose aussi la lecture spirituelle plus que la lecture litterale. 

Pour Augustin, la lecture spirituelle n’est pas corporelle ou litterale, mais figurative. 
Par exemple, le mot « sabbat » doit etre compris autrement que I’un des sept jours. De 
meme, la pensee du « sacrifice » doit aller au-dela de I’offrande habituelle de betes 
immolees ou de fruits de la terre. De meme, le « bois » que Moi'se a utilise pour adoucir 
les eaux ameres, la « pierre » sur laquelle Jacob a repose sa tete, ou le « belier » 
qu’Abraham a immole a la place de son fils. Ce sont la autant de choses devenues 
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signes. Autrement dit, le signe est lui-meme une chose . La distinction chose / signe 
s’avere relative a un point de vue : toute chose - a I’exception de Dieu lui-meme - peut 
eventuellement devenir signe. C’est dire le caractere arbitraire du signe que les analyses 
contemporaines mettent egalement en relief. 

Chez Augustin, le lecteur des Ecritures est invite a I’interpretation et non au 
savoir. Les caracteristiques de la pensee augustinienne se trouvent dans la relation 
etroite entre les lettres et I’intelligence, la dialectique du sujet de la conscience et de 
I’objet de la verite : savoir - croire. Augustin lance cette aventure intellectuelle du sujet 
pour lire les Ecritures : « Ceux qui connaissent les tropes les retrouvent dans les saintes 
lettres et cette connaissance leur est d’un certain secours pour I’intelligence de ces lettres 
i56 ». II degage ainsi son hermeneutique, une theorie du signe qui lui vaut aujourd’hui 
d’etre reconnu comme I’un des premiers vrais theoriciens de cette science. 

Augustin souligne que I’Ecriture elle-meme est du cote du doigt qui montre I’astre et 
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Ibid., ... p.273. 
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Louis PANIER, « Devenir des figures - Figures en devenir. La theorie des figures dans I’exegese biblique ancienne », Lire 
Greimas, Limoges, PULIM, nouveaux actes semiotiques, 1997, p.155. L’auteur precise : « Ce qu’on appelle « figures » dans le 
corpus biblique, ce ne sont pas des termes d’un sens litteral qui seraient a lire « au sens figure », ou allegoriquement ; bien au 
contraire, ce sont des figures aux figures, et n’adviennent que par la grace d’un acte enonciatif qui les accomplit ». 
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AUGUSTIN, De Doctrina Christiana, I, II, 2, texte critique revu et corrige par Madeleine MOREAU, Isabelle BOCHET et Goulven 
MADEC, Institut d’Etudes Augustiniennes, Paris, 1997, p.79 ; ibid., II, I, 1, ... p.137. 
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non de la lumiere qui eclaire le doigt: 

A ceux qui ne comprennent pas ce que j’ecris je dis ceci: c’est comme s’ils 
voulaient voir la lune a son declin ou a son debut, ou un astre que je leur 
montrerais de mon doigt tendu; si leur acuite visuelle n’etait pas suffisante pour 
leur permettre de voir mon doigt lui-meme, ce ne serait pas une raison pour m’en 
vouloir. Ceux, en revanche, qui, meme a pres avoir pris connaissance de ces 
regies et les avoir comprises, n’auront pu penetrer les obscurites des divines 
Ecritures, qu’ils jugent qu’ils sont capables, bien sur, de voir mon doigt, mais 
que, pour les astres vers lesquels ce doigt se tend afin de les montrer, ils sont 
incapables de les voir. Que les uns et les autres cessent done de me critiquer, et 
qu’ils prient pour que Dieu accorde a leurs yeux la lumiere. Car si je puis remuer 
mon doigt pour leur montrer quelque chose, je ne puis pas apporter a leurs yeux 
la lumiere de fagon qu’ils discernent et mon geste indicateur lui-meme et I’objet 
que je veux leur indiquer 157 . 

Pour Augustin, I’Ecriture n’est pas une fin, mais un moyen. De meme, la lecture des 
Ecritures n’est pas un but en soi, mais elle est le moyen qui permet d’acceder a I’astre, au 
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terme : a la charite .Decouvrir et comprendre I’esprit cache derriere la lettre. Mais, cela 
ne signifie pas negliger la lettre. Augustin affirme que « I’homme qui s’appuie sur la foi, 
I’esperance et la charite, et les garde fermement, n’a besoin des Ecritures que pour 
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instruire les autres ». Paradoxalement, on pourrait dire qu’il faut des Ecritures pour 
vivre dans la foi, I’esperance et la charite. On commence par I’Ecriture 160 . 

1.3. La tradition spiritualiste 


1.3.1. Methode, catechiste chretien 

161 

Connu sous le nom d’Euboulios selon le temoignage d’Epiphane , Methode (+311) est 
I’un des Peres grecs. II est mentionne aussi comme « eveque de la ville de Lycie nommee 
Olympe » 162 . II est sans doute platonicien, parce que son Banquet est une imitation du 
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Dans le temps patristique, il y a des citations et des allusions de I 'Apocalypse chez Eusebe de Cesaree, Cyrille de Jerusalem, 
Epiphane de Salamine, Basile de Cesaree, Gregoire de Nazianze et Gregoire de Nysse. Voir BIBLIA PATRISTICA. Index des 
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Macedoine. Voir le note 1 de Pierre PRIGENT, Apocalypse 12. Histoire de Texegese, ... p.10. 
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Banquet de Platon, a la fois dans le style et dans la forme ; mais sa structure montre une 
catechese chretienne 163 . 

Dans le Banquet, Methode expose sa maniere de voir touchant les principales 
predictions de I ’Apocalypse. II porte specialement son attention sur I’ Apocalypse ainsi que 
le Cantique des cantiques. En designant la virginite, il parle du symbolisme de 
\’Apocalypse. Pour lui, la femme de Ap. 12 signifie la Vierge Marie et I’Eglise : 

L’Apocalypse precise que I’Eglise fait naitre un enfant male et vous, vous avez 
refere aux baptises le processus d’aboutissement de ses douleurs, dont le terme 
est, d’apres vous, le bapteme ? Et bien, nous repondrons : Voyons, chicaneur 
que tu es, toi non plus tu n’es pas en etat de prouver que I’enfant soit le Christ 
lui-meme 164 . 

Methode fonde I’identification entre la femme et I’Eglise sur des preuves scripturaires : les 
prophetes appellent I’Eglise tantot « Jerusalem », tantot « femme », tantot « montagne de 
Sion 165 ». L’ « enfant male » n’est pas Jesus de Nazareth, mais le Christ engendre 
spirituellement en chacun des croyants, fils male a I’image duquel tout chretien doit etre 
forme. Pour ceux qui sont chastes, la revelation finale ne sera point une douleur, mais une 
initiation aux mysteres de la celeste chambre nuptiale. 

Cette vision eschatologique qui est traditionnelle dans I’histoire de la pensee 
chretienne, est encore soulignee par I’analyse du temps : I’ombre, I’image et la realite. 
D’apres Herbert Musurillo, c’est I’effort d’« unir un alexandrinisme modere avec la 
metaphysique platonicienne de l’lci-et-La, de I’Ombre et de la Realite 166 ». Pour 

Methode, la virginite devient un moyen d’achever I’ascension platonicienne de I’ame, par 
quoi celui-la seul qui est chaste s’eleve jusqu’a atteindre les realties celestes. II developpe 
ses idees sur la transcendance divine de I’histoire. Prigent note que « Methode ne veut y 
lire que des verites morales eternelles exprimees sous formes de symbole 167 ». Dans ce 
sens ou il a cherche la verite eternelle, Methode peut etre qualifie comme spiritualiste. 
Mais il ne faut pas confondre I’attitude spiritualiste avec I’interpretation spirituelle ou 
figurative. L’attitude spiritualiste est une des tentations de la lecture biblique, parce qu’elle 
« pense atteindre le message sans confrontation avec la lettre du texte, avec la dure 
ecorce de la parole humaine 168 ». 
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METHODE d’Olympe, Le Banquet, (Introduction et texte critique par Herbert MUSURILLO, traduction et notes par 
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1.3.2. Tyconius, africain donatiste 

169 

Tyconius (ou Ticonius) est donatiste, il vecut en Afrique entre 380-420 . Dans I’histoire 

de Interpretation de I ’Apocalypse, son commentaire occupe une etape importante du fait 
qu’il a systematise I’exegese. Son commentaire est malheureusement perdu, mais nous 
en trouvons des traces chez les ecrivains posterieurs qui I’ont largement exploite. 

C’est Augustin qui parle souvent de lui dans ses Traites anti-donatistes et, dans sa 
Doctrina Christiana, III, XXXIV-XXXVII. II expose et commente les sept regies celebres de 
cet auteur pour parler du « trope » de I’Ecriture sainte. En effet, Tyconius pense en 
Donastiste : il voit une part de Dieu et une part du diable dans le corps du Christ, qu’il dit 
« bipartitum ». Augustin reprend la ligne fonciere de ces idees, non comme I’opposition de 
deux extremes corporelles visibles, mais comme celle de deux hommes ou de deux 
groupes spirituels d’hommes. 

Le Livre des Regies de Tyconius contient une recapitulation : la designation de 
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I’Eglise universelle par la Jerusalem ancienne . II decouvre dans I 'Apocalypse les 
destinees de son Eglise, en particulier ses luttes contre I’Eglise catholique 171 . II a ainsi 
rompu avec le millenarisme ; il voit dans Ap. 22 la victoire du Christ des I’lncarnation. Les 
« deux temoins », c’est I’Eglise munie des deux Testaments. Le « sept tetes » et les « dix 
cornes » de Ap. 17 sont les rois et les royaumes ennemis du Christ. Sa methode est 
spiritualisante a I’exces 172 . 


2. LE MOYEN AGE 

Henri De Lubac souligne qu’il existait au Moyen Age la meme idee a partir des points de 
vue differents : le refus de s’en tenir au seul sens de la lettre 173 . A la suite des Peres de 
I’Eglise, les exegetes medievaux ont sans cesse dans leur pensee le texte de saint Paul : 
« La lettre tue, c’est I’esprit qui vivifie ». Mais cette « lettre qui tue », ce n’est pas la realite 
historique, c’est I’interpretation litterale. Dans la continuity d’Origene ou d’Augustin, on 
cherchera ainsi I’intelligence spirituelle. L’« histoire » de I’Ancien Testament prefigure la 
« grace » de I’Evangile : Richard de Saint-Victor I’exprime en comparant I’histoire au bois 
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Le donatisme est considere comme heresie tres violente. II naTt suite aux persecutions de Dece. Son mouvement prend une 
ampleur, avec des doubles nominations d'eveques, des rebaptisassions (les Donatistes considered les sacrements comme non 
valides si I'eveque qui les a donnes est soupgonne de traTtrise), et des actes de violence, si bien que I'empereur Constantin va 
declarer une loi contre les schismatiques en 317. La repression sera severe jusqu'en 321 et leur vaudra de nombreux martyrs. 
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et I’allegorie, ou sens mystique, a I’or 

La litterature chretienne du Moyen Age represente une masse enorme de textes, sur 

175 

une duree de plus de huit siecles, ou meme d’un millenaire . Frangois Bousquet definit 
ce Moyen Age, non pas ete un temps « moyen » ou de transition, mais comme un 
prodigieux temps d’invention, particulierement dans la rencontre de la culture et de la foi 
176 . C’est une « christianisation » de la memoire et de I’imaginaire collectifs : les 
interpretations idealiste ou mystique, et realiste. Nous allons le voir notamment autour de 
I ’Apocalypse. 

2.1. La typologie mariologique 


2.1.1. Cassiodore, organisateur de la culture 

Cassiodore est le personnage important de son temps qui fut considere comme litteraire 
et haut fonctionnaire du roi Theodoric. II vecut entre 488 et 583 environ et redigea ses 
Institutiones divinarum litterarum et Institutiones saecularium litterarum, a I'intention des 
membres de la communaute religieuse et intellectuelle qu'il avait fondee dans sa terre 
natale, a Vivarium en Calabre. La premiere partie introduit a I’etude de I’Ecriture sainte, la 
seconde theorise le systeme des sciences : les trois « arts liberaux » (grammaire, 
rhetorique et dialectique) et les quatre sciences principales (I’arithmetique, la musique, la 
geometrie et I’astronomie) 177 . 

178 

Sans doute est-ce a ce moment qu’il redige ses Complexiones in Apocalypsym 
Lorsqu’il ecrit une interpretation de \’Apocalypse, Cassiodore fait une reference explicite a 
Tyconius, mais il voit dans les deux temoins un seul et unique personnage qui est 
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I’Antechrist . Pour Cassiodore, Ap. 12 parle d’une part de faits passes, I’ascension du 
Seigneur, d’autre part il prophetise le sejour au desert de sa mere qui n’est pas forcement 
identifiable a I’Eglise : Marie etant dans le passe une figure du sort futur de I’Eglise. 
Autrement dit, il la revoit dans le temps. 
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Cassiodore constitue une vaste bibliotheque et enjoint aux moines de copier et de 

traduire les auteurs pai'ens comme les Chretiens (en particular Origene), ouvrant ainsi la 

180 ^ 

voie pour les monasteres medievaux . Avec lui, nous pouvons done reperer au moins 
deux choses : il ouvre la culture medievale en faisant copier et traduire les ecrits qui 
concernent finalement la lecture ; il essaie d’articuler la lecture biblique et la science 
contemporaine. 

2.1.2. Ambroise Autbert et des typologies 

Ambroise Autbert est relativement meconnu dans I’histoire. Mais il est I’auteur d’un 
commentaire enorme sur \’Apocalypse (ecrit vers 760). En s’appuyant sur I’analyse de S. 
Bovo, P. Prigent parle de son commentaire sur Apocalypse 12 181 . Avec lui, nous 
pouvons remarquer une tendance qui depasse I’horizon par rapport au passe. Autrement 
dit, il existe plusieurs typologies : typologie du desert, typologie du serpent, typologie de 
Marie et de Jesus. 

Ambroise emprunte a Victorin les idees et la forme d’expression. II est cependant tres 
dependant de Tyconius pour la fagon d’interpreter, e’est-a-dire la fagon systematique : la 
Femme de Ap. 12 est Marie, figure de I’Eglise qui chaque jour enfante de nouveaux 
peuples et forme ainsi le corps du mediateur ; I’Eglise subit I’hostilite constante du diable 
et de ses instruments, particulierement les faux prophetes ; mais les fideles connaissent 
une ascension mystique, le grand combat inaugure par le Christ expulse le diable. 

2.2. Lectio divina 

Au Moyen Age, nous trouvons le mouvement « lectio sacra » ou « lectio divina ». Nous 
n’en avons pas beaucoup de traces concernant I ’Apocalypse, mais il est aussi a noter 
avec ce mouvement. Le mouvement de la « lectio divina » remonte jusqu’a la tradition 
juive et chretienne ; il est systematise et devient florissant avec la renaissance de la vie 
monastique au XIl e siecle. 

2.2.1. Hugues de Saint-Victor 

Hugues de Saint-Victor (+1141) est un promoteur du mouvement de « lectio sacra » ou de 

« lectio divina ». Saint-Victor est une abbaye qui venait d’etre fondee pres de Paris au 
0 

debut du XII siecle, Hugues y lance les nouvelles methodes exegetiques qui marquent 
un progres considerable dans son temps. L’ecole de Saint-Victor, d’apres Roger Baron, 

« eut le souci d’unir etude et piete, vie active et vie liturgique et contemplative, science et 

182 

sagesse ». 

L’ouvrage d’enseignement d’Hugues, le Didascalicon (ou Art de lire), contient un 
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programme d’etude, une methode de lecture. II est considere comme le texte fondateur de 
I’ecole de Saint-Victor qui synthetise les deux dimensions, I’Ecriture sainte et le savoir 
scientifique (logique, ethique, philosophie, mecanique). Sa methodologie se fond ainsi sur 
I’articulation de I’Ecriture et de la science. 

Mediter, c’est pour Hugues « se livrer a la reflexion intellectuelle ; c’est aussi nourrir 

183 

son ame de I’Ecriture : c’est encore vivre en conformite avec la sagesse divine ». Ilya 
done une lectio philosophique et une lectio chretienne. C’est de « lectio divina » qu’il va 
s’agir. Pour Hugues, il n’y a pas la « piete separee », mais faction sanctifiee se joint a la 
priere. 

De ce point de vue, il essaie d’etablir le principe de la meditation de I’Ecriture, de la 
creation et des mceurs. Dans De meditatione, nous trouvons la notion generale de la 

184 

meditation . A propos de I’Ecriture, nous trouvons chez Hugues la trilogie 
fondamentale : modus, causa, ratio ; ce qu’est la chose, son comment, son pourquoi. II 
expose ensuite un triple aspect de la meditation de I’Ecriture : sens litteral, sens 
allegorique, sens tropologique : historia, allegoria, tropologia. 

C’est dans son De verbo Dei que nous avons la reference a I’ Apocalypse. Hugues 
reprend : « La parole de Dieu est plus penetrante qu’aucun glaive a deux tranchants » 
(Ap. 20, 12 ; Hb. 4, 12). La parole de Dieu est vivante ; c’est avec force qu’elle agit; c’est 
avec acuite qu’elle discerne. En effet, il existe pour Hugues deux modes de parole : 
d’abord la parole de Dieu a notre adresse ; ensuite, notre parole a I’adresse de Dieu. Mais 
ces deux modes de parole ont encore deux fagons a leur tour. II continue : 

C’est de deux fagons que la parole de Dieu s’adresse a nous : interieurement et 
exterieurement; interieurement, par /’ aspiration; exterieurement, par la 
predication. Par /’ inspiration, c’est encore de deux fagons : par la nature et par la 
grace ; par la nature, quand il inspire a ces etres crees la connaissance du bien ; 
par la grace, quand il suggere a ces etres rachetes I’amour du bien. - C’est aussi 
de deux fagons que notre parole s’adresse a Dieu : en prenant conseil de la 
raison ; en rendant nos comptes. Si a present nous ne voulons pas, de notre 
plein gre, prendre conseil de la raison pour agir, de toute necessity, nous 
rendrons compte de nos actions, comme le dit I’Apocalypse : “les livres furent 
ouverts, puis un autre livre fut ouvert, celui de la vie. Enfin les morts furent juges 
d’apres ce qui etait ecrit dans les livres” 185 . 

II s’agit des effets de la parole. II est a noter qu’il distingue le dedans et le dehors de la 
parole. Hugues, comme Augustin, se sert de la metaphore de I’ceil dans ses De 
sacramentis et In hierarchiam 186 . L’ceil de la chair ne voit que I’exterieur des corps ; I’ceil 


Roger BARON, « Introduction », Hugues de Saint-Victor. Six opuscules spirituels. La Meditation. La Parole de Dieu. La realite 
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du cceur ne voit que I’exterieur des cceurs ; I’ceil de Dieu, tout interieur, voit I’interieur 
comme I’exterieur aussi bien des coeurs que des corps. L’Esprit qui illumine donne de voir 
et permet de discerner ce qui se cachait. 


2.2.2. Guigues II et I’echelle spirituelle 

Guigues II (+1188) est considere comme pere de la « lectio divina ». Grace a lui, nous 
avons la definition systematique de la « lectio divina » dans sa Lettre sur la vie 
contemplative (ou Echelle des moines). Celui-ci fait partie des manuscrits de la Scala 
Claustralium dont les sources sont discutees et les redacteurs erudits reconnaissent a 
bon droit Guigues II comme seul vrai auteur. Neuvieme prieur de la Grande Chartreuse, 
Guigues II y parle des quatre degres de I’echelle spirituelle : 

Un jour, pendant le travail manuel, je commengai a penser a I’exercice spirituel de 
I’homme, et tout a coup s’offrirent a la reflexion de mon esprit quatre degres 
spirituels : lecture, meditation, priere, contemplation. C’est I’echelle des moines, 
qui les e/e ve de la terre au del... La lecture est I’etude attentive des Ecritures, 
faite par un esprit applique. La meditation est une operation de I’intelligence, 
procedant a I’investigation studieuse d’une verite cachee, a I’aide de la propre 
raison. La priere est une religieuse application du cceur a Dieu pour eloigner des 
maux ou obtenir des biens. La contemplation est une certaine elevation en Dieu 
de I’ame attiree au-dessus d’elle-meme et savourant les joies de la douceur 
eternelle 187 . 

C’est la methodologie de « lectio divina »qui se construit sur la lecture, la meditation, la 
priere et la contemplation. L’epistemologie de la lecture n’est pas restreinte a la simple 
lecture, mais comprend I’itineraire de la parole dans le lecteur humain. Les quatre degres 

sont lies les uns aux autres : « la lecture recherche la douceur de la vie bienheureuse, la 

188 

meditation la trouve, la priere la demande, la contemplation la goute ». C’est en effet 
« une lecture prolongee » dont la demarche renvoie a celle du prophete dans 
I ’Apocalypse : 

A quoi bon, en effet, occuper le temps par une lecture prolongee, parcourir la vie 
et les ecrits des saints, si ce n’est pour en puiser le sue par la mastication et la 
rumination, puis pour faire penetrer ce sue jusqu’au secret du cceur en assimilant 
cette lecture, afin de considerer avec soin notre etat grace a elle et de nous 
efforcer d’accompiir les oeuvres de ceux dont nous avons desire recueillir les 
actions ? 189 

Dans I ’Apocalypse, le livre est a prendre et a devorer : « Prends, devore-le » (10, 9). II 
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s’agit de ressentir les effets d’un passage de I’ecriture dans le corps : « II remplira ton 
ventre d’amertume, mais dans ta bouche il sera doux comme du miel... II te taut de 
nouveau prophetiser sur des peuples, et des nations, et des langues et des rois en grand 
nombre. » (Ap. 10, 9-11). II s’agit de I’incarnation, I’incorporeite de la parole. 

Pour Guigues II, I’acte de lecture est plus concret : mastiquer, ruminer, faire penetrer 
au cceur, en assimiler ce qu’on lit. II s’agit de I’accomplissement des oeuvres. Dans ce 
sens, il cite Ap. 3, 20 : « Dieu veut etre prie par nous, il veut nous voir ouvrir le secret de 
notre volonte a la grace qui survient et frappe a la porte ; il veut pour lui notre 
consentement 190 ». 

L’echelle spirituelle est done necessaire pour que la parole s’accomplisse : il taut les 
quatre degres et il taut qu’ils soient lies entre eux : 

Nous pourrons deduire de tout cela que la lecture sans meditation est aride, la 
meditation sans lecture est sujette a I’erreur, la priere sans meditation est tiede, 
la meditation sans priere est sans fruit 191 . 

Guigues II encourage les moines a qui il offre sa Lettre sur la vie contemplative (ou 
Echelle des moines) en disant qu’au faTte de I’echelle, il y aura enfin celui qui dit « viens » 

192 

comme dans Ap. 22, 17 

2.3. L’argumentation historico-prophetique 


2.3.1. Joachim de Flore et I’Evangile eternel 

0 

A partir du XIII siecle, nous pouvons remarquer une tradition qu’on pourrait appeler 
« historique » et « prophetique ». Le grand initiateuren est Joachim (1130-1202), abbe de 

193 

Flore, qui est de I’ordre franciscain et qui ouvre a I’exegese une voie toute nouvelle 
D’apres H. De Lubac, sa double posterity se croise entre I’histoire et I’esprit ; I’histoire 
s’occupe avant tout du mouvement spirituel, mais son esprit est tres eloigne des exegetes 

194 

qui heriterent de ses conceptions et de ses methodes 

L’Ecriture sainte, pour Joachim de Flore, contient des « verbes mystiques » : il est 
possible de les expliquer d’abord en surface, dans I’histoire ; mais ensuite il faut les ouvrir 

195 

pour montrer I’esprit qui s’y trouve cache . II ne faut pas s’etonner que I’intelligence soit 
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multiforme, puisque I’Esprit est multiple en ses dons. Pour Joachim, la diversity n’est pas 

196 

opposition ni contradiction, et tous les mysteres s’accordent au service d’une verite 
Joachim partage I’idee de son temps sur I’intelligence spirituelle, mais il explique sa 

197 

maniere de I’entendre 

198 

Joachim envisage I’histoire du monde en trois ages : 

1) L’age de I’Ancien Testament : de la creation a la naissance du Christ : I’age de la 
terre ; 

2) L’age du Nouveau Testament : de la naissance du Christ jusqu’en I’annee 1260, 
qui est I’epoque des clercs : I’age de I’eau ; 

3) L’age de I’intelligence spirituelle : I’epoque des moines : I’age du feu. 

Un tel systeme est applique dans son commentaire de \’Apocalypse ou Joachim 
cherche ses principes. D’abord, il cherche une concordance entre les ecrits de I’Ancien 
Testament et du Nouveau Testament. Ensuite, il cherche a lier I’histoire du Christ et 
I’histoire de I’Eglise dans le rapport avec I’histoire ulterieure de I’Eglise. Enfin, il etablit une 
typologie a trois degres : I’elevation d’Elie prefigure I’ascension laquelle annonce a son 
tour la victoire des parfaits. Dans ce commentaire, la venue du Christ ne signifie plus le 
centre de I’histoire, mais un episode parmi d’autres. 

Pour Joachim, I ’Apocalypse s’interprete comme ses trois ages en sept periodes, sept 
persecutions. La femme du chapitre 12 se situe dans la 4 6 periode du 2 e age, parallele 

G G G 

au 4 jour de la creation. Les luminaires du 4 jour, comme la femme de la 4 periode, 
symbolise I’Eglise des ermites et des vierges. Dans sa Concordance, Joachim trouve un 
autre type de cette vie monastique et eremitique : 

O mystere admirable ! Judith, depuis son veuvage, demeure dans le secret de sa 
maison, vaquant aux prieres et aux jeunes, un nombre de jours exactement pareil 
a ceux que la femme mysterieuse de I’Apocalypse passe dans le desert afin d’y 
etre nourrie : 1260 jours soit un temps, deux temps et un demi-temps. Et nous 
trouvons la une concordance de plus ; car que signifie etre nourrie 
spirituellement sinon vaquer aux prieres et aux psaumes, aux vigiles, aux 
lectures pieuses, aux jeunes et se garder, loin du siecle, immaculee ? 199 

La femme est done I’Eglise des ermites et des moines qui reste cachee pendant les 1260 
ans de I’Eglise papale, mais qui revient pour edifier I’Eglise spirituelle. Mais cette Femme 
est aussi Marie, mere du Christ, type de I’Eglise, qui souffre de I’enfantement, qui 
represente la mort du Christ 200 . Les douze etoiles qui la couronnent sont douze vertus ; 
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la lune est I’humilite de ceux qui se laissent conduire par I’Esprit ; le soleil est la justice 
des parfaits 201 . 

Le Dragon, c’est le diable dont les tetes represented Herode, Neron, les empereurs 
heretiques, la secte de Mahomet, un des rois de la nouvelle Babylone, le roi prophetise 
par Daniel et enfin I’Antechrist. Le dragon vaincu suscite I’heresie arienne. L’Eglise 
echappe grace aux ailes de I’aigle, cet aigle est la grace de contemplation, les deux ailes 
sont la sagesse et I’amour de Dieu 202 . 

203 

Comme le dit H. De Lubac, la pensee de Joachim est methodique . Meme si sa 
pensee demeure obscure, les lignes de la theorie qu’il construit ne sont pas incertaines : 
elles sont au contraire d’une precision compliquee. II s’appuie d’abord sur la lettre des 
deux Testaments. L’intelligence typique pour le mystere de I’Eglise est differenciee dans 
sa structure. Mais il existe I’intelligence spirituelle proprement dite. Telle est la distinction 
fondamentale qui conduit tout le systeme d’interpretation chez Joachim et qui permet de 
le situer dans la ligne d’Origene et d’Augustin. 

La premiere, ou intelligence typique, s’applique aux pasteurs. Elle est en rapport avec 
la Trinite divine. La deuxieme, ou intelligence spirituelle, est de trois sortes : historique, 
morale, allegorique 204 . L’intelligence historique n’est pas a confondre avec la lettre ou 
I’histoire elle-meme, bien qu’elle en soit proche. L’intelligence morale traite des vertus et 
des vices. L’intelligence allegorique est en rapport avec la doctrine et la vie spirituelle. Ces 
trois premieres sortes d’intelligence ne sont pas en continuity ; chacune a un mouvement 

205 

qui va « du visible a I’invisible » . Parmi ces trois, I’allegorie est superieure, parce 

qu’elle comporte un sens doctrinal correspondant a la foi. Elle commence necessairement 
par la tropologie, ainsi appelee de tropos (modus) et logos (sermo). 

S’il existe I’unite des intelligences, c’est le schema le plus fondamental et le plus 
usuel dans sa Concordance : celui des quatre intelligences de base : historique, morale, 
allegorique et typique 206 . II n’y a point de rapport formel entre elles. L’intelligence typique 
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est d’une autre nature que I’histoire, la morale et I’allegorie. Elle n’est point une 
intelligence spirituelle. Elle ne nous fait pas passer « du visible a I’invisible », comme 
faisaient chacune a sa maniere les autres intelligences. Mais elle nous maintient dans les 
faits, dans I’abstraction. Chez Joachim, il y a une distinction nette entre les intelligences 

207 . 

Si nous comparons Joachim avec ses predecesseurs, il n’y a pas un contraste tres 
fort. Joachim partage en effet la doctrine traditionnelle sur I’intelligence spirituelle de 
I’Ancien Testament et du Nouveau Testament. Mais il en tire une methode 
d’argumentation a partir de ses vues propres sur I’Eglise et sur I’histoire. L’originalite de 
Joachim se trouve, d’apres Lubac et Tondelli, dans le concept fondamental de la 

concorde : « pour devenir ce champ de concordance, le champ de I’intelligence spirituelle 

208 

a du etre non seulement etendu, mais transforme ». 

La concordance n’est plus la correspondance de I’histoire au mystere, de la figure a 
la realite profonde, ou de la lettre a I’esprit. Pour Joachim, c’est un schema trinitaire qui 

209 

est « une seule et multiple intelligence, spirituelle ou mystique ». Face a la dualite des 
Eglises grecque et latine, il n’y a chez Joachim que I’unicite de I’Eglise du Christ 
s’accomplit. C’est en effet pour lui « I’Evangile eternel », « le ciel nouveau et la terre 

nouvelle » (Ap 21) qui va provoquerdes querelles non seulement a I’epoque, maisjusqu’a 

210 

nos jours 

2.3.2. Pierre Jean Olivi et I’homme spirituel 

Avec Pierre Jean Olivi (1248-1298), nous pouvons voir comment les theories de Joachim 

sont developpees par les franciscains. H. De Lubac rapporte certaines de ses 

211 

expressions : « le joachimisme frangais atteint son stade le plus eleve » ; « un grand 
elan au mouvement joachimite dans I’ordre franciscain » ; pour Jean Olivi, « la sixieme 
epoque du monde est marquee non par la publication d’un nouvel Evangile, mais par le 
renouvellement de I’Evangile du Christ sur la base de la tres haute pauvrete contenue 
dans la regie de saint Frangois, qui s’identifie avec I’Evangile ». 

Frangois d’Assise est en effet si different du modele imagine par Joachim. Pour Olivi, 

Frangois est une sorte de reapparition du Christ sur terre, mais en totale dependance de 

212 

lui : « apres le Christ et sous le Christ » . En fait, c’est la pensee qu’on rencontre deja 

chez Bonaventure. Olivi va plus loin. Si Joachim avait identifie I’ange du sixieme sceau 
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decrit dans I’ Apocalypse a un pape futur, Olivi veut y voir Frangois, ce renovateur de la vie 
du Christ, celui qui a bouleverse les ames pour les rappeler a la simplicity premiere de 

213 

I’Evangile, a la pauvrete, a I’humilite, enseignees et vecues par le Christ 

Mais Olivi n’accuse pas formellement des idees joachimites, au contraire, il estime 
Joachim. L’Eglise catholique le condamnera lui aussi avec Joachim, notamment ses 
soixante propositions tirees de sa Lectura super Apocalypsim, au concile de Vienne, en 

214 

1326 . II est accuse de nombreuses heresies par certains, mais il est loue au contraire 

215 

pour son orthodoxie parfaite par d’autres 

En expliquant \’ Apocalypse, Olivi a souhaite la possibility d’une Eglise devenue plus 
sainte, plus soumise a I’Esprit de Dieu. Un tel souhait n’etait pas hostile a I’Eglise de 
Rome. En ecrivant « I’Antechrist mystique », il ne cherche pas a deviner les traits : 
antipape, roi persecutes, apostat, faux prophete, faux messie, ou meme pretendu 
Dieu ? II dit : « Je I’ignore ; Dieu le sait ; il me suffit de savoir qu’il sera un etre de 
mensonge et contraire au Christ » 216 . Quant au jugement, c’est pour Olivi un jugement 
d’ordre moral qui concerne la Passion du Christ, qui ne cesse de se renouveler dans la 
passion de son Eglise 217 . 

En ces derniers temps, tous les maux redoublent et s’accumulent : « fautes morales, 

erreurs philosophiques, mauvaises moeurs ecclesiastiques, decadence de I’ordre 

218 

franciscain ». Olivi a conscience de vivre dans ce temps de tenebres. II s’agit de la 
necessity de I’homme spirituel. Mais dans toutes les images et les previsions 
apocalyptiques, ou dans les speculations sur les sept ages du monde, la theorie 
joachimite donne I’ambigui'te de sorte qu’elle souleve des arguments. 

2.3.3. Bonaventure et le christocentrisme 

A I'instar de son contemporain Thomas d’Aquin, Bonaventure (1221-1274) est I'un des 
piliers de la pensee chretienne au Moyen Age. II compare la profondeur de I’Ecriture 
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sainte a celle d’une foret obscure . Pour Bonaventure, I’Ecriture « ne peut pas ne pas 
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comporter un sens spirituel, puisqu’elle a Dieu pour auteur ». Mais le sens spirituel 
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n’est pas pour lui le sens meme qui se dit chez les Spirituels. Devenu, alors qu’il est 
encore jeune, superieur general des franciscains, Bonaventure se trouve confronts a la 
querelle entre les partis Spirituels et Conventuels, c'est-a-dire entre partisans de la 
pauvrete absolue et partisans d'une evolution de I'ordre. Bonaventure condamne les 
Spirituels, en particular les joachimistes. 

221 

Bonaventure voit dans I 'Apocalypse une prophetie orientee vers la fin des temps 
Pour lui, la femme du chapitre 12 est la Vierge au sens litteral, I’Eglise au sens mystique ; 
en son etat celeste, la femme couronnee des 12 etoiles est I’Eglise entouree des 12 
apotres qui personnifient les 12 articles de la foi. La femme refugiee au desert signifie les 
fideles qui devront fuir au temps du grand combat de I’Eglise contre I’Antechrist. La queue 
du Dragon qui « balayait le tiers des etoiles du ciel, les precipita sur la terre » (Ap. 12, 4), 
correspond au moment ou le signe de la femme et celui du Dragon sont en opposition. La 
guerre celeste prophetise la guerre finale contre I’Antechrist. Les deux ailes donnees a la 
femme (Ap. 12, 14) sont encore I’amour de Dieu et du prochain ou les vceux religieux de 
chastete et pauvrete. 

Le christocentrisme bonaventurien voit dans « I’arbre de vie » de Ap. 22, 2 le Christ, 

222 

celui qui contient en lui tous les tresors de la sagesse et de la science . Etienne Gilson 
vient a conclure : ses vues « n’ont rien de commun avec celles de I’abbe de Flore et se 
tiennent dans le cadre fixe par la tradition ». Pour Joseph Ratzinger, Bonaventure 
s’appuie egalement sur I’opposition parallele des deux ages, deuxieme et troisieme ages, 
ainsi que Joachim, mais il s’agit pour Bonaventure au contraire de montrer que le Christ 
est le veritable centre, le tournant de I’histoire. L’ange de I ’Apocalypse par lequel Joachim 
etait fascine n’est pas, pour Bonaventure, porteur de quelque Evangile nouveau, message 
ou livre, mais au centre de ses ailes se detache I’image d’un homme crucifie. 

2.3.4. Thomas d’Aquin et la metaphysique 

Thomas dAquin (1228-1274) a mis la philosophie au service de la pensee theologique et 
particulierement la philosophie dAristote, mais en la depassant la ou elle etait 
historiquement conditionnee. Pour lui, I'acte de celui qui connaTt a pour terme le reel, 
meme si la connaissance n'assimile que certains aspects sensibles ou intelligibles de 
celui-ci. La connaissance sensible nous apporte deja au-dela de I'apparence, un veritable 
contact avec le reel. II est done certain que son idee d’avenir etait assez differente de 
celle de I’Evangile eternel de Joachim. 

D’apres Etienne Gilson, comme Bonaventure a transpose la pensee de Joachim, 
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Thomas a transpose la pensee de Siger, disciple d’Aristote . A partir de cela, nous 
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notons, avec H. De Lubac, qu’il existe a la fois la difference et la convergence d’attitude 
de Bonaventure et de Thomas d’Aquin en face du joachimisme. Devant le joachimisme, la 
reaction des deux grands maTtres de I’epoque fut done reciproquement inverse. Thomas 
d’Aquin a egalement le souci de la tradition, mais il se trouve « renforce par un tour 

224 

d’esprit plus rationnel, plus organisateur ». 

Dans I’un des derniers chapitres du Contra impugnantes , Thomas traite de I’Evangile 
eternel. En citant Paul et Augustin, il precise d’abord que le temps, proche ou lointain, est 
impossible a determiner. Et il parle des derniers temps en attaquant la doctrine 
joachimite : 

lls tombent dans la fosse qu’ils ont eux-memes creusee, ceux qui imputent aux 
autres une nouvelle doctrine qu’ils nomment Evangile du Regne, et qui donnent 
cet Evangile du Regne comme un signe manifeste (des derniers temps) 225 . 

II en parle encore dans sa Somme theologique, mais il remonte a la source, et cette fois il 
I’attaque de front: 

Aucun etat de la vie presente ne peut etre plus parfait que I’etat de la loi 
nouvelle ; rien en effet ne peut etre plus proche de la fin derniere que ce qui 
introduit immediatement a cette fin ; or e’est ce que fait la loi nouvelle. D’ou ces 
mots de I’Apotre, Hebr. 10, 9 : « Ay ant done, freres, /’assurance voulue pour 
I’acces au sanctuaire dans le sang du Christ, voie nouvelle qu’il a inauguree pour 
nous, approchons-nous... » 226 . 

II n’y a done que la loi evangelique, qui est appelee loi nouvelle, et cette loi nouvelle est 
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« la grace meme du Saint-Esprit, qui est donnee aux fideles du Christ ». II n’accorde 
rien a I’idee d’un parallelisme entre le deroulement temporel sous la loi ancienne et la 
succession des evenements historiques sous la loi nouvelle. C’est la mise en forme 

conceptuelle avec un souci metaphysique et rationaliste. Thomas fait reproduire une 

228 

interpretation courante chez les Peres . Thomas dit a peu pres equivalemment : « lex 

229 

gratiae », « lex fidei », « lex evangelii », « lex libertatis », « les Spiritus » . II parle du 

mystere indepassable en assimilant d’emblee « loi evangelique » et « grace du 
Saint-Esprit ». 

Thomas dit que « I’Eglise croTt dans ses enonces dogmatiques, comme dans ses 
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formes de vie sociale », mais il repousse toute disjonction entre un temps present de 
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theologica, 2, Marietti, 1954, p.105. 
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I’Eglise du Christ et un temps a venir d’une Eglise de I’Esprit. Pour lui, la figure unique et 
totale de I’Eglise s’affirme dans la conclusion de I ’Apocalypse, ou I’Esprit et I’Eglise disent 
d’une seule voix : « Viens, Seigneur Jesus ! ». II s’agit toujours et du Christ, et de I’Eglise, 
et de I’Esprit. 


3. LES TEMPS MODERNES 

On peut associer la modernite a la poursuite de I’ideal developpe par les philosophes des 
Lumieres (Rousseau, Kant, etc), c'est-a-dire a la lutte contre I’arbitraire de I’autorite, 
contre les prejuges et contre les contingences de la tradition. Pour certains, la modernite 
est done consideree comme crise. II s’agit de I’ensemble des conditions historiques 
materielles qui permettent de penser la liberation vis-a-vis des traditions, des doctrines ou 
des ideologies donnees et non problematisees par une culture traditionnelle. 

Dans ces temps modernes, I’irruption de I’esprit critique semblait fragiliser le 
christianisme. Jean-Robert Armogathe note que, qu’elle soit acceptee ou refusee, la foi 
chretienne continue cependant de faire toute I’activite et la vie quotidienne reste 
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impregnee de comportements religieux et de references bibliques 

Les controverses religieuses, en un premier temps, mettent I’Ecriture sainte au centre 
du debat, ce qui entraTne un effort critique sur les textes bibliques. II va falloir desormais 
etre attentif a la permanence ou au surgissement du christianisme dans d’autres 
domaines que les formes traditionnelles. Tandis que s’affirme en effet, sous le signe des 
« Lumieres », un optimiste rationaliste, les temps modernes restent un age inquiet. Le 
temps des crises et du soupgon conduit a celui de I’enthousiasme, dans la mouvance de 

■, p— .,232 

I Esprit 

3.1. La prophetie du sort de I’Eglise 

3.1.1. Martin Luther et les reformateurs 

Martin Luther (1483-1546) est un moine allemand qui a ete I'initiateur du protestantisme 
(lutheranisme). En 1517, il a presente 95 theses contre le trafic des indulgences, dont la 
publication marque le debut de la Reforme. II a traduit la Bible en allemand, « la langue du 
peuple », grace a laquelle on connaTt son interpretation de I ’Apocalypse. 

Pour Luther, Ap. 4 a 10 annoncent I’histoire de I’Eglise jusqu’a Mahomet, et a partir 
de Ap. 13, e’est une prophetie de I’empire papal terminee par le jugement et la fin du 

233 

monde . C’est dire que Luther identifie I’empire papal a I’Antechrist: les deux betes de 
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Ap. 13 symbolisent I’alliance de la papaute et de I’empire ; la blessure mortelle qui est 
guerie (Ap. 13, 3) signifie que I’empire a jamais dechu a ete remplace, grace aux papes, 
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par le Saint Empire . Ap. 11 et 12 sont, comme une oasis de consolation, les 

235 

promesses d’assistance divine dans I’epreuve et de victoire finale reservee aux fideles 

Les disciples de Luther n’ont pas une interpretation differente : Matthias de Janow 
assimile I’Eglise catholique a la race du serpent ancien ; Milic voit, dans Ap. 12, 11, la 
victoire promise aux fideles sur le Pape-Antechrist ; J. Koch interprete les sceaux dans 
\’Apocalypse comme predications afferentes a la Reforme ; pour Jean Funke, le nombre 
666 se rapporte a I’autorite romaine 236 . II s’agit de (’interpretation anti-papale et de la 
polemique lutherienne. 

3.1.2. John Foxe et I’ecole anglaise 

L’exegese protestant passe d’Allemagne en Angleterre, tout en restant ce qu’en on fait les 
promoteurs de la Reforme, une guerre contre I’Eglise et la papaute. 

John Foxe (Jean Fox, 1516-1587) etait ecclesiaste et theologien britannique. A cause 
de son interet pour la doctrine naissante de Luther, il fut rejete par I’Eglise anglicane qui fit 
de lui un martyr. II voit dans Ap. 12 la description du sort de I’Eglise chretienne des 
premiers siecles dont I’Eglise romaine n’est qu’une caricature et des persecutions qu’elle 
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connaTt jusqu’aux victoires de Constantin . Le desert pour lui signifie I’etat de 
denuement dans lequel se trouve toujours I’Eglise, ce qui est vrai des Vaudois, des 
Anglais, des Lutheriens mais surement pas de I’Eglise romaine 

L’interpretation de John Foxe se poursuit avec John Napeir, Joseph Mede, James 
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Durham et Isaac Newton : Ap. 12 est interprete comme la situation de I’Eglise pendant 
les premiers siecles ; les six premiers sceaux figurent I’histoire de I’empire romain jusqu’a 
Diocletien, periode de grandeur, a laquelle correspond une periode de decadence 
representee par la serie des trompettes. Foxe en conclue que les Chretiens fideles doivent 
se separer de I’Eglise romaine. 

II s’agit de I’exegese historico-prophetique. David Paraeus distingue alors deux 
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parties dans Ap. 12 : les versets 1 a 5 racontent les evenements du christianisme primitif 
et de la sainte famille, dans les versets 7 a 17 sont prophetises les changements de 

' 240 

I’Eglise pendant les siecles suivants . J. Cluverus poursuit aussi une exegese 
historique : pour lui, ce n’est pas la Vierge qui enfante I’enfant, mais I’Eglise qui enfante 
spirituellement Jesus-Christ en le formant dans fame des hommes et qui traverse les 
souffrances de la persecution jusqu’a Constantin 241 . 

L’interpretation historique est utilisee souvent pour justifier la position morale 
privilegiee. J. Gerhard precise I’enfantement de la femme : c’est I’enfantement de I’Eglise 
qui a lieu sous Constantin lors du concile de Nicee, son fils c’est la profession publique et 
ouverte de Jesus-Christ dans I’univers romain ; I’ennemi du fils devient a ce moment 

242 

I’arianisme ; dans cette perspective, la victoire est celle de I’orthodoxie 

J. Koch (J. Coccejus) reprend la theorie de la recapitulation. Dans la serie septenaire 
il retrouve I’histoire de I’Eglise symbolisee successivement par les sept lettres, les sept 
sceaux, les sept trompettes et les sept coupes : cette histoire comprend la predication de 
I’evangile, la destruction du Judai'sme, les heresies depuis Arius jusqu’a Mahomet, la 
periode de troubles interieurs suscites par la papaute, la separation determinee par la 

243 

Reforme, la guerre de Trente ans 

3.1.3. Grotius et Bossuet: le retour au passe 

6 6 

P. Th. Calmes note que durant le XVII et le XVIII siecle, les travaux sur I ’Apocalypse se 

244 

multiplient . Parmi les commentateurs protestants, nous pouvons distinguer quelques 
auteurs pour lesquels Ap. 12 se lit uniquement comme une prophetie du sort de I’Eglise 
au l er siecle. II s’agit du mouvement de retour aux methodes anterieures. 

Hugo Grotius (1583-1645) appartient a la meme epoque, au meme genre 
d’interpretation que les precedents commentateurs qui lisent dans I ’Apocalypse la 
prophetie de I’histoire de I’Eglise. Avocat protestant hollandais, Grotius n’offre rien 
d’original sous le rapport de (’interpretation de I’Apocalypse. II voit en Ap. 12 I’histoire de 
Simon le magicien et de la persecution neronienne ; les sept tetes du monstre 
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correspondent a la serie des empereurs romains . On voit cependant chez Grotius une 
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tentative de critique litteraire qui consiste a voir dans I 'Apocalypse un recueil de visions 
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Grotius fut suivi, en France, par Jacques Benigne Bossuet (1627-1704), eveque de 
Meaux. Bossuet voit dans \’Apocalypse les destinees de I’empire romain depuis Trajan 
jusqu’a la ruine de Rome par Attila ; il applique le sixieme sceau a la destruction de 

247 

Jerusalem et la quatrieme trompette a la revolte de Barcochebas . Avec Bossuet, 
[’interpretation historico-prophetique de I ’Apocalypse reprend tous ses droits : I’exegese 
mi-historique mi-prophetique. 

Alio note que Bossuet cherche, comme Grotius I’a fait, trap de details materiels precis 

248 

dans les propheties . Ayant la perspective strictement limitee au passe, Bossuet est 
loin de la position fondamentalement eschatologique de I’ecole jesuite, qui refuse 

249 

[’alternative entre I’histoire et la prophetie 

3.2. La tradition spiritualiste 

Tandis que I’exegese historico-prophetique regne en souveraine absolue, certains 
commentateurs catholiques et protestants poursuivent un spiritualisme fort classique. 
[.’interpretation spiritualiste n’offre pas a I’exegese les identifications historiques : par 
exemple, la marque de la Reforme se reconnaTt au refus d’identifier la femme de Ap. 12 a 
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la Vierge, meme si I’on admet qu’il soit question de la naissance du Seigneur 
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En 1730 paraTt en Angleterre une oeuvre anonyme dont I’auteur signe D. D . Dans 
ce commentaire, Ap. 12 est compris comme une prophetie ecclesiastique. L’Eglise y est 
representee comme brillante de la foi en Jesus-Christ, elle meprise les choses de ce 
monde et porte les couronnes de la doctrine des apotres et de leurs successeurs. 

Jeanne-Marie Bouvier de la Mothe-Guyon (Madame Guyon, 1648-1717) est une 
mystique frangaise. Son interpretation est morale et mystique plus qu’ecclesiologique : la 
femme est la verite qui doit descendre du ciel sur terre ; elle est aussi I’Eglise qui veut 
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enfanter la verite . L’enfant aussitot ne est done la verite et la justice, mais aussi I’esprit 
interieur de sorte qu’il est un deuxieme avenement de Jesus-Christ. Le combat au ciel 
(Ap. 12, 7-9) est done le combat de I’amour pur et de I’amour propre. 

On situe Paul Claudel (1868-1955) sur la frontiere entre les exegeses spiritualiste et 
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historico-prophetique . Parce qu’il degage d’abord le principe spirituel a partir du texte 
apocalyptique, et il en propose des verifications historiques. 
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3.3. La Bible au risque de la critique 

0 0 

Depuis la fin du XVII siecle jusqu’au XIX siecle, I’exegese s’engage dans la voie de la 
critique. A partir de cette periode, I’interpretation historico-prophetique est eclipsee par la 
methode documentaire et scientifique 254 . 

3.3.1. Richard Simon et la regie de la critique 

Richard Simon (1638-1712), pretre de I’Oratoire, publia a Paris en 1678 une Histoire 
critique du Vieux Testament qu’il devait completer onze ans plus tard par une Histoire 
critique du Nouveau Testament. II est entraTne a I’examen des manuscrits et il commence 
par enqueter sur la langue biblique, la grammaire hebrai'que et I’edition des massoretes. II 
confronte celle-ci a la Septante et reparcourt I’histoire des versions de I’Ancien Testament 
anterieures a la revision massoretique ; il passe aussi en revue les traductions modernes 
du texte en latin. II s’agit de I’authenticite des auteurs humains et de I’inspiration des 
Ecritures 255 . 

Ainsi, le sens spirituel continue bien a etre designe pour Simon comme I’horizon de la 
lecture. Simon apprecie aussi la traduction des Peres. Son enquete se tient a I’ecart des 
arguments theologiques, il reste a I’interieur au cercle de la foi chretienne. Mais sur ce 
fond, il donne « un examen attentif des anciens manuscrits selon les regies de la critique 
256 », « une exploration minutieuse et exigeante, circonscrite a la lettre d’un livre qui 
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suscite un nombre croissant de questions ». 

Jean Steinmann apprecie I’entreprise de R. Simon : « Son importance egale celle 
d’Erasme de Rotterdam ou de Baruch de Spinoza... Pour la connaissance de la Bible, 
Bossuet devant lui n’existait pas, ni a plus forte raison Fenelon. De la Renaissance a la fin 

0 258 

du XIX siecle, son genie domine I’exegese biblique ». 

Mais ses contemporains ne font pas reconnu. L’entreprise de R. Simon se heurta 

immediatement a une resistance massive. II fut exclu de I’Oratoire en 1678 : il a ete 

attaque, non seulement par les savants et critiques de son temps, aussi bien jesuites que 

jansenistes, aussi bien par Bossuet, Huet, Mabillon que par les protestants orthodoxes, 

0 

mais par presque tous les auteurs qui ont ecrit sur I’Ancien Testament a la fin du XVII 
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siecle et dans la 1 moitie du XVIII siecle. La condamnation par Rome de la plupart 
des ecrits de R. Simon justifie amplement le zele de Bossuet. 

A propos de I’authenticite du Nouveau Testament, Simon rapporte les arguments 
suivants : 

Cette diversity de style fait conclure a Denys, eveque d’Alexandrie, que 
I’Apocalypse n’est point de I’apotre saint Jean et il dit en meme temps qu’il est 
incertain qui a ete ce Jean, lequel ne s’est pas assez distingue des autres qui ont 
porte le meme nom. II prouve neanmoins qu’il n’y a nulle apparence que ce so it 
Jean surnomme Marc, dont il est parle dans les Actes des Apotres et qui a ete 
compagnon des voyages de saint Barnabe et de saint Paul, parce qu’il ne les 
suivit point en Asie. C’est pourquoi il juge que g’a ete un de ceux qui ont vecu a 
Ephese, ou il y eu deux sepulcres de ce nom. II a recours a la difference de style, 
d’ou il pretend prouver que I’apotre saint Jean qui a ecrit I’Evangile et une Epitre 
ne peut etre I’auteur de I’Apocalypse. On trouve selon lui les memes choses et 
les memes expressions dans les deux premiers livres; /’Apocalypse au contraire 
en est entierement eloignee 259 . 

D’apres Simon, la prophetie a deux sens : celui du texte et celui qu’elle a pris dans la 
tradition 260 . II fait I’application de ce principe important aux livres prophetiques. Les 
premiers Chretiens parlaient grec et la version des Septante etait une oeuvre purement 
juive et anterieure a I’ere chretienne. Autrement dit, I’exegese dite « spirituelle » etait une 
methode juive. 

II en resulte pour Simon qu’il taut lire en Juif dans le Nouveau Testament. Simon 
s’attache au sens « spirituel » a partir duquel il voit la foi chretienne. Non qu’il croie qu’en 

elle-meme I’exegese « spirituelle » prouve quelque chose, mais elle a servi de vehicule a 

261 262 

la foi traditionnelle . En « bon Augustinien », Simon en revient done a la 
confirmation de I’existence d’une grace inconnue des Peres. 


3.3.2. D. Volter et la critique redactionnelle 

Si I ’Apocalypse etait expliquee selon les preoccupations religieuses et les conditions 
historico-politiques de I’epoque ou elle a vu le jour, c’est a partir de la critique litteraire 
qu’on a commence a dire qu’elle est un livre retouche et redige comme tous les autres 
livres. 

En 1882, Daniel Volter publia Die Entstehung der Apokalypse (L’Origine de 
/’Apocalypse) dont la reedition, faite trois ans plus tard, comprend un expose methodique 
de son systeme : il distingue dans I ’Apocalypse deux parties principales : partie 
documentaire et partie redactionnelle 263 . Chacune de ces deux parties se subdivise en 
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plusieurs elements. Entre ces deux, la partie documentaire porte en elle deux sources : 
une « Urapokalypse » supposee avoir ete ecrite vers 65 et un document complementaire 
retouche et redige. Tout le reste du livre est compose de trois redactions successives 
elaborees la premiere sous Trajan, la deuxieme sous Adrien et la troisieme vers 140. 

Cette theorie de D. Volter se heurte a beaucoup de contradicteurs : Harnack, 
Hilgenfeld, Julicher, Jacobson, Schurer, Zahn. II existe cependant les sympathisants sous 

~ 264 

une forme mitigee, plus solide : par exemple, Weizsacker(L’Age apostolique) . Celui-ci 
distingue dans \’Apocalypse les fragments auxquels il croit pouvoir assigner une origine 
determinee : les morceaux du livre auront ete ecrits a des periodes differentes ; le cadre 
general du livre representerait I’elaboration redactionnelle. 

3.3.3. E. Vischer et la critique revisionnelle 

En 1886, un autre critique, Eberhard Vischer publia une monographie tres marquante. 
Moins soucieux de distinguer les differentes sources qui ont pu servir a la composition de 
I’Apoca/ypse, Vischer concentre son attention sur Ap. 11 et 12 ; il y voit le point central du 
livre et en fait le pivot de son argumentation : il s’agit en effet de la naissance du Messie, 
mais ce Messie ne saurait etre Jesus-Christ. 

Comment croire qu’un Chretien aurait pu evoquer la vie de Jesus, son ministere, sa 
mort et sa resurrection en termes ambigus ? Seul un juif peut attendre et prophetiser la 
naissance du Messie. Ainsi appuye sur I’autorite de son maTtre Adolf von Harnack, 
Vischer affirme que \’Apocalypse est un ouvrage juif revu et corrige par une main 
chretienne 265 . 

Pour Weyland comme pour Vischer, \’Apocalypse a ete redigee par une main 
chretienne sur un fond documentaire d’origine juive 266 . Son document comprend 
fondamentalement deux sources : I’une du temps de Titus, I’autre du temps de Neron. Le 
role du redacteur consiste a combiner ces deux sources, en les modifiant et les 
completant, pour en faire un livre chretien. 

Desormais, la question est definitivement orientee vers I’origine de \’Apocalypse. La 
critique litteraire eut I’effet de stimuler I’exegese si bien qu’il y avait de multiples 
commentaires sur I 'Apocalypse autour des annees 188 6 267 . Si Vischer insiste 
uniquement sur I’origine juive, d’autres se tourneront alors vers la Grece, I’Egypte, I’lran, 
la Mesopotamie, et ce sera I’epanouissement d’une nouvelle methode exegetique 268 . 
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3.4. Le parallele au mythe 


3.4.1. A. Dieterich et le mythe grec 

Pour [’interpretation parallele grecque, A. Dieterich fait la premiere tentative scientifique en 

269 

1891 . On peut resumer le mythe qui raconte pour lui la naissance d’Apollon : Python, 

le grand dragon, fils de la terre, sera vaincu et mis a mort par le fils de Leto ; enceinte par 
les oeuvres de Zeus, Leto se trouve en lien polemique avec Hera et menace par Python ; 
Leto s’enfuit a I’Tle et Python la cherche en vain ; Leto met au monde Apollon et celui-ci 
monte quatre jours apres sa naissance au Parnasse et accomplit la prophetie en tuant 

n 270 

Python 

Le mythe grec se ressemble a Ap. 12, mais il s’en separe a propos des points 
importants. Dieterich propose alors la reconstruction des versets : 
1-2-3-4-14-15-5-6-17-12b-7-8-9-10-11-12a, dans laquelle Michael est identifie a I’enfant 
male comme la femme (Leto) a la reine du del. De meme, le dragon n’est pas precipite 
sur la terre, mais dans les abTmes. 

3.4.2. H. Gunkel et le mythe babylonien 

271 

Forme par I’ecole d’Histoire des religions, Hermann Gunkel (1862-1932) ecrit La Bible 
est une collection de legendes. Sous I’influence de I’archeologie mesopotamienne, il 
privilegie la periode pre-monarchique et valorise la tradition orale. Gunkel est I’un des 
fondateurs de I’ecole d’Histoire des formes selon laquelle la forme d’un texte rend compte 
de la situation de communication et du contexte sociologique dans lequel il est produit. 

Gunkel a attire I’attention des exegetes sur le cote eschatologique qui domine dans 
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I 'Apocalypse . II voit dans I 'Apocalypse le mythe du jeune heros Marduk, Dieu de la 
renaissance printaniere qui remporte la victoire sur les forces chaotiques du monstre 
Tiamat. Pour Gunkel, Ap. 12 n’est pas une imitation de Daniel 7, ce sont deux temoins 
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d’une seule et meme tradition babylonienne 

Le dragon est un monstre des eaux sombres : il est ennemi de la lumiere comme de 
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Cf. R. FERWERDA, « Le serpent, le noeud d’Hercule et le caducee d'Hermes sur un passage orphique chez Athenagore », 
NUMEN. International Review for the History of Religions, vol. 20, n°2, Aug 1973, p.104-115. 


P. PRIGENT, Apocalypse 12. Histoire de I’exegese... p.120. 
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Hermann GUNKEL elabore la theorie de Wellhausen qui est systematise au XIX siecle par allemand Julius Wellhausen, et 

selon laquelle chacun des documents reflete une evolution de la foi de ses redacteurs. Selon la theorie de Wellhausen, on distingue 

e 

: 1) le document jahviste ; 2) le document elohiste ; 3) le Deuteronome ou 2 loi; 4) le document sacerdotal. 
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Th. CALMES, op. cit., p.44. 
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Nous consulterons P. PRIGENT, Apocalypse 12. Histoire de I’exegese, ... p.122-124. 
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la terre. Ce sont les caracteristiques de Tiamat que les traditions babyloniennes 
represented comme un serpent a sept tetes. Tiamat est I’ennemi des dieux superieurs : 
Anu et Ea qui ne peuvent la vaincre et font appel a Marduk, fils d’Ea. Le dragon abat de 
sa queue le tiers des etoiles du ciel. C’est un mythe etiologique : les astronomes 
babyloniens auraient vu dans la voie lactee la trace d’un coup de la queue monstrueuse. 
La mere du heros est Damkina, nom qui signifie femme de la terre, elle est decrite en des 
termes qui rappellent de Ap. 12, 1. Le monstre voit echapper Damkina jusqu’a la victoire 
definitive de Marduk. 

En effet, Gunkel voit dans le meme cadre Ap. 12 et 19 : c’est au chapitre 19 que le 
jeune dieu revient, non plus comme enfant mais comme heros pret a la guerre. Entre Ap. 
12 et 19, c’est le temps entre Noel et Paques. Ces evenements preparent la fin des temps 
ou le combat originel recommence. 

Des la parution de la premiere edition de son Schopfung und Chaos, Gunkel 
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rencontra des oppositions . II lui fut reproche d’avoir trap neglige la theorie 
documentaire : entre le mythe babylonien de Marduk et Tiamat d’une part, et Ap. 12 
d’autre part, il existe une certaine ressemblance, mais celle-ci n’excedait pas I’histoire de 
I’enfant miraculeux ; Gunkel n’a pu que reconstruire arbitrairement un mythe et il a 
renonce aux identifications precises, ce qui reviendrait a adapter les traditions 
eschatologiques aux circonstances historiques. 

3.4.3. E. Lohmeyer et le mythe eschatologique 

Ernst Lohmeyer (1896-1946), theologien evangeliste, publia Die Offenbarung des 
Johannes en 1926. II considere que \’Apocalypse est ecrite en grec et par un seul auteur 
et que son adaptation chretienne est une interpretation originale. Lohmeyer est influence 
par le mythe eschatologique de la sagesse qui descend sur terre pour y chercher un lieu 
d’habitation. Lohmeyer releve dans les religions orientales (Isis en Egypte) comme dans 
le judaisme, le theme de la sagesse, deesse du ciel, epouse de Dieu et mere du Messie. 

C’est pourquoi, Ap. 12 peut etre interprets a partir des fonctions de la sagesse : 1) en 
tant que puissance redemptrice du monde, la sagesse descendue sur terre est 
persecutee et fuit en son lieu ; 2) elle enfante le logos divin ; 3) elle est le signe de la 
defaite du dragon et de I’actualite du royaume de Dieu. II s’agit done de la naissance du 
Messie dans une perspective eschatologique. La femme de Ap. 12 et Babylone de Ap. 17 
sont des personnifications d’entites celestes ou diaboliques, parentes des figures 
« iraniennes » du mandaisme et du manicheisme. 

D’apres Lohmeyer, \’Apocalypse n’enseigne rien que la foi primitive commune, en 
exaltant le martyr et la prophetie ; et toutes ses grandes figures « symboliques » n’ont rien 
a voir avec I’histoire de son epoque ou d’une autre ; elles sont d’une eschatologie qui est 
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hors du temps avec une sorte d’equivalence du passe, du present et de I’avenir 
Grace au sang de I’Agneau, la victoire est acquise. Les Chretiens sont la descendance de 
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Th. CALMES, op. cit., p.44 ; P. PRIGENT, Apocalypse 12. Histoire de I’exegese, ... p.123. 
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la femme eschatologique. 

L’histoire des religions continuait a interpreter \’Apocalypse a partir de son hypothese 
parallele au mythe. Combien abondants sont les recits paralleles invoques par les 
commentateurs? Combien insuffisantes sont leurs hypotheses ? Prigent y remarque 
cependant I’importance de Ap. 12 : 

Ap. 12 serait un temoin, parmi beaucoup d’autres, de I’extraordinaire diffusion de 
ce vieux theme religieux; il ne serait pas a expliquer par une reference a telle 
religion ou tel mythe precis, mais a comprendre comme une adaptation, sur un 
sol chretien ou iudeo-chretien, d’un element appartenant a la pensee religieuse 
d’un monde et d’une epoque 276 . 

L’ecole d’histoire des religions a peu a peu perdu I’enthousiasme dont elle jouissait au 
0 

debut de XX siecle. Petit a petit les commentateurs lasses de ses exagerations sont 
revenus a des ambitions plus modestes. 


4. L’EPOQUE CONTEMPORAINE 

Un siecle apres la Revolution frangaise (1789-1799), I’Eglise catholique est liberee de la 

' 277 

rupture entre I’Eglise et la societe . Cent quinze ans apres Rerum novarum (Leon XIII, 
1891), Jean Paul II se situe dans la continuity de la « doctrine sociale », expression dont il 
a donne une reinterpretation dans Sollicitudo rei socialis (1987) et Centesimus Annus 
(1991). La situation etait claire pour le Pape, et ainsi qu’il conclut: « On n’a pas le droit de 
meconnaTtre, du point de vue ethique, la nature de I’homme qui est fait pour la liberte, 
mais en pratique ce n’est meme pas possible. » 

Au lendemain des guerres, I’ensemble des populations et des individus a suscite de 
nouvelles formes de recherche permettant a de jeunes nations et a de jeunes Eglises de 
s’exprimer dans leur identite propre. Les recherches se multiplient dans tous les 
domaines : theologie, pastorale, liturgie, histoire, science, catechese, ecclesiologie et 
Bible. Si les temps modernes etaient le temps du soupgon, I’epoque contemporaine est le 
temps d’une diversity. 

A cette epoque contemporaine, le renouveau theologique correspond a un renouveau 
biblique. Par ailleurs, la tradition de I’exegese mariologique a toujours survecu. Vingt ans 
plus tard, « La Bible a connu un age d’or 278 ». Certains I’expriment comme une crise, 
d’autres disent un conflit des interpretations. 

4.1. Le renouveau biblique scientifique 
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D’apres Pierre Pierraud, depuis le milieu du XIX siecle, face a la montee du rationalisme 
et du scientisme, un renouveau biblique s’est produit. « D’abord, il s’est agi de creer une 
critique catholique, capable de repondre aux attaques de I’exegese rationaliste. Mais ce 
point de vue negatif a ete vite depasse et I’etude scientifique de la Bible a ete menee 
d’une maniere purement desinteressee. Une seconde etape a consiste a mettre le travail 

279 

des exegetes au service de la pensee theologique ». 

4.1.1. M.-J. Lagrange et I’Ecole biblique 

Le pionnier de ce renouveau fut Marie-Joseph Lagrange (1855-1938) fondateur en 1890 

, 280 

de I’Ecole biblique de Jerusalem , en 1892 de la Revue biblique , en 1900 de la 
collection Etudes bibliques. Deja, en 1886, jeune professeur a Toulouse, il avait adhere a 
I’encyclique Providentissimus Deus du pape Leon XIII invitant a chercher la solution des 
difficultes soulevees par I’analyse rationaliste de la Bible par une exegese a la fois 
traditionnelle et progressive. 

Des 1897, au congres catholique de Fribourg, il s’attacha a montrer que la theorie 
documentaire concernant le Pentateuque pouvait etre separee des presupposees 
rationalistes auxquels elle etait traditionnellement consideree comme liee dans les cercles 
catholiques. Dans ses conferences (1902), publiees en 1903, sur la methode historique 
surtout dans les ouvrages de I’Ancien Testament, il defendit le principe de revolution des 
doctrines a travers I’Ancien Testament ainsi que la necessity de bien definir le genre 
litteraire d’un ouvrage biblique avant d’en evaluer I’historicite. Sa methode scientifique 
repugnait certains, mais il travaillait malgre tout a la lumiere de la foi et avec une grande 
rigueur scientifique. 

Nous n’avons aucune trace de Lagrange sur I ’Apocalypse, mais son merite est 
incontestable pour I’exegese scientifique. Citons-le : 

De plus, si Von observe qu’il n’y a pas une branche de la science qui ne puisse 
apporter son concours a la pleine intelligence des saints Ecritures ; que la Bible, 
pour etre interpretee dans toutes ses parties, doit faire appel a la theologie et a la 
philosophie, aux sciences naturelles, a la philologie, a la geographie, a I’histoire 
et a I’archeologie avec leurs subsidiaires, voire meme a la medecine et a la 
jurisprudence, quel magnifique hommage rendu a la parole de Dieu qu’une 
Societe comptant parmi ses membres des hommes verses dans chacune de ces 
sciences, en mettant en commun leur talent et leurs veilles pour eclaircir et 
defendre les livres saints ! 281 

4.1.2. E.-B. Alio et le retour aux sources 
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Pierre PIERRAUD, « L'Eglise contemporaine », Histoire de I'Eglise par elle-meme... p.431. 
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Fondee sous le nom d'Ecole pratique d’etudes bibliques, I’Ecole prit son nom actuel Ecole biblique et archeologique frangaise 

(EBAF), a la suite de sa reconnaissance comme ecole archeologique nationale frangaise par I’Academie des inscriptions et 
belles-lettres. Depuis sa creation, I’Ecole mene de front, et de maniere complementaire, des recherches archeologiques en Israel et 
dans les territoires et de la linguistique semitique, de I’assyriologie, de I’egyptologie, mais aussi en histoire ancienne, en geographie 
ou en ethnographie. 
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Dans le cadre de I’Ecole biblique de Jerusalem, E. Bernard Alio publia son ouvrage sur 
\’Apocalypse en 1921. Douze ans plus tard, il fait un resume des commentaires 
contemporains dans sa troisieme edition : 

Plusieurs de ces commentaires sont remarquables a divers titres : ils marquent 
dans I’ensemble un progres notoire sur I’exegese des temps d’avant-guerre. 

Ainsi I’unite, au moins substantielle, de la prophetie johannique devient tres 
generalement admise ; on voit croitre aussi le nombre, en dehors des 
catholiques, de ceux qui lui reconnaissent le meme auteur qu’au IV e Evangile, 
bien que les non-orthodoxes n’osent encore admettre que ce soit Jean I’Apotre. 
La date traditionnelle (fin du regne de Domitien) finit aussi par s’imposer. Mais de 
nouveaux apergus ou theories sur le caractere de I’ceuvre sont mis en avant, qui 
exigent un examen attentif 282 . 

II s’agit de toute fagon de I’exegese des temps d’avant-guerre. Voulant prendre de la 
distance par rapport aux systemes de I’histoire des traditions et des religions, Alio merite 
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cependant leur effort dans ses origines materielles et historiques . II s’attache non 
seulement aux sources et aux traditions, mais aussi a la langue de I 'Apocalypse : 
vocabulaire, grammaire, style. 

II admet d’abord les « systemes orthodoxes » : I ’Apocalypse represente les dernieres 
phases de la lutte du Bien contre le Mai, en aboutissant au triomphe eternel du Christ et 
de I’Eglise ; elle est essentiellement eschatologique ; elle est une philosophie de I’histoire 
religieuse ; il ne faut pas negliger la theorie de la recapitulation. 

Mais il considere specialement qu’il y a entre Ap. 11 et 12 la separation de deux 
sections prophetiques, un parallelisme tres marque dans la forme (visions preparatoires : 
sceaux ; anges annonciateurs ; sept trompettes, sept coupes) 284 . Si dans la premiere, les 
evenements sont deja prophetises d’une maniere plus generale et plus schematique, 
dans la deuxieme, il s’agit des evenements de I’avenir par rapport a I’ensemble du 
monde, par rapport a I’Eglise. Ce ne sont pas les memes evenements. 

Dans la meme ecole qu’Allo, nous pouvons noter LApocalypse devant la tradition et 
devant la critique de Th. Calmes en 1905. Celui-ci tente de voir comment le role 
« symbolique » du dragon (Ap. 12) et de la bete (Ap. 13 et 17) se rattache aux traditions 
cosmogoniques de I’Orient 285 . 


4.1.3. L’influence des manuscrits de Qumran 
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Longtemps professeur et directeur de I’Ecole biblique de Jerusalem et editeur de la Revue 
biblique, Roland De Vaux (1903-1971) joua un role de premier plan, de 1949 a 1956, pour 
les fouilles du site de Qumran et ses environs au bord de la Mer Morte, pour le 
dechiffrement de ses manuscrits. II dirigea aussi la publication de la Bible de Jerusalem 
dont il ecrivit les introductions veterotestamentaires. 

L’influence des decouvertes de Qumran n’est pas negligeable pour le Nouveau 
Testament: « L’etude de ces textes leve un peu le voile sur la periode encore mal connue 
du monde juif au seuil de I’ere chretienne et constitue de ce fait une decouverte 
inestimable... bien qu’aucun texte neotestamentaire ne mentionne un passage de 
Jean-Baptiste a Qumran ou une rencontre entre Jesus et les Esseniens, les affinites entre 
les documents sont telles qu’il faut envisager une influence des ecrits de Qumran sur le 
Nouveau Testament 286 ». 

Certains de ces documents sont des copies de livres bibliques, d’autres des 
commentaires, d’autres des prieres, des textes de nature apocalyptique. La communaute 
de Qumran va jusqu’en 68, les ouvrages apocalyptiques sont en effet peu nombreux a 
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Qumran ; il n’y a que 9 fragments et 6 passages du N.T. dans la grotte 7Q5 (ou on a 

' 288 
decouvert des manuscrits grecs). A partir des autres fragments, les archeologues 

etablissent les perspectives eschatologiques de Qumran : 1) la guerre entre les fils de la 

lumiere et les fils des tenebres (1QM ; 4Q497) ; 2) le double messianisme, realiste et 

utopiste (1QS9 ; 1QS928 ; 11Q13); 3) la resurrection des mods. 

Ces perspectives de Qumran ne sont pas directement applicables a [’interpretation de 
\’Apocalypse, mais elles permettent de voir une influence sur I’eschatologie de 
I ’Apocalypse dans son temps. II s’agit en quelques sortes du retour aux sources 
documentaires de la foi chretienne. Jean Pouilly souligne qu’ « il faut s’en premunir par un 
souci rigoureux de n’expliquer les textes de Qumran que par les sources anterieures ou 
contemporaines ; ils garderont alors la vraie physionomie d’une secte integralement juive, 
contaminee de syncretisme, mais a I’instar de tout le judaisme contemporain, preoccupe 
de la crise eschatologique prochaine, mais s’y preparant par un retour delibere vers le 
passe du peuple elu 289 ». 

4.2. La tradition mariologique 

En dehors du renouveau biblique, nous ne passons pas sans parler de I’exegese 
mariologique. Parce que, comme dans toute I’histoire, la tradition de I’exegese 
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mariologique continue a survivre. Dans cette tradition, I’exegese devient plus ou moins 
uniforme et on y trouve un consensus etabli pour interpreter Ap. 12 en lien avec la 
naissance de Jesus, fils de la Jerusalem celeste, son ascension, et la persecution du 
diable contre les Chretiens 290 . 

II s’agit de la typologie de I’Ancien Testament : les douleurs de la femme et Gn. 3, la 
fuite de la femme au desert et I’Exode, etc. C’est I’interpretation mariale et ecclesiastique, 
car la femme est interpretee comme la Jerusalem celeste de I’Ancien Testament dont 
I’heritiere est Marie ou I’Eglise. Prigent critique qu’« il s’agit tres souvent plutot de 

291 

positions sentimentales (voire ecclesiastiques) que d’exegese raisonnee ». 

A I’occasion du cinquantenaire de la definition de I’lmmaculee conception (2 fevrier 
1904), I’Eglise catholique promulgue par Pie X une explication mariale de I’Ap. 12. Voici le 
texte : 

Un grand signe - c’est en ces termes que I’apotre St. Jean decrit une vision qui 
lui fut montree par Dieu - un grand signe apparut dans le del une femme revetue 
du soleil, ayant sous ses pieds la lune et autour de sa tete une couronne de 12 
etoiles. Or nul n’ignore que cette femme representait la Vierge Marie qui engendra 
virginalement notre chef. L ’apotre poursuit: Ayant un fruit en son sein, 
I’enfantement lui arrachait de grands cris et lui causait de cruelles douleurs. St. 
Jean vit done la tres sainte mere de Dieu jouissant de I’eternelle beatitude et 
toutefois en travail d’un mysterieux enfantement. De quel enfantement ? Du notre 
assurement: retenons encore que nous sommes dans cet exil, nous avons 
besoin d’etre engendres au parfait amour de Dieu et a I’eternelle felicite 292 . 

L’autorite de I’Eglise catho|c^ue inclut le passage de Ap. 12 dans la liturgie pour la fete de 
I’lmmaculee conception (6 e 6 reponse de matins et capitule de none) et pour la fete de 
Notre Dame de Lourdes (11 fevrier). 

On lit, d’autre part, cette phrase dans le decret par lequel Pie XII a promulgue, en 
1950, la definition du dogme de I’Assomption : 

Les Docteurs scolastiques, non seulement dans les diverses figures de I’Ancien 
Testament, mais aussi dans cette Femme revetue du soleil que contempla 
I’apotre Jean dans I’ile de Patmos, ont vu I’indication de I’Assomption de la 
Vierge Mere de Dieu 293 . 

Au rite catholique romain, le texte tire de Ap. 12, 1 est repris depuis 1951 dans la messe 
de I’Assomption ; et la premiere strophe de I’hymne de Laudes en etait la paraphrase. A 
partir de 1969, date a laquelle le nouveau lectionnaire a ete publie, la premiere lecture de 
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la messe a ete formee par le passage 11,9 a ; 12, 1.3-6.10 3 * 3 . 

Bien que le pape ne pretende pas que le dogme de I’Assomption est atteste par Ap. 
12,« il s’est trouve cependant jusqu’a une epoque recente des theologiens catholiques 
pour croire que le chapitre en cause leur fournissait la preuve que le dogme de 
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I’Assomption etait mentionne par I’Ecriture ». Mais en dehors des traditions catholique 
romaine ou anglicane, on ne reconnaTt pas en la femme vetue du soleil la Vierge Marie ; 
on voit en elle un symbole du peuple de Dieu, soit I’lsrael de I’Ancien Testament, soit les 

, 295 

deux 

Du point de vue epistemologique, ces interpretations mariales obeissent aux donnees 
traditionnelles de la foi. Dans la correspondance entre la figure de la femme de Ap. et la 
configuration des figures mariales, la figure n’est pas une adresse pour le travail de la 
lecture, mais I’illustration d’un theme que les commentateurs decoderaient au nom d’une 
conceptualisation prealable. Ms ont ainsi echappe de distinguer les « pratiques 
interpretatives » de I’exegese et celles de la liturgie ou de la vie spirituelle. 

4.3. Les derniers commentateurs 

Si a I’immediat apres-guerre I’exegese a repondu par une intensification de ses 
recherches, vingt ans plus tard, I’exegese traverse une periode de la multitude 
d’interpretation. Pour \’Apocalypse, il en va de meme si bien qu’il existe des 
epistemologies tres variees. 

4.3.1. La recherche de la source 

A partir des differents essais de critique litteraire, les auteurs contemporains sont 
parvenus a un point commun : ils voient dans I 'Apocalypse une combinaison de sources, 
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dans lesquelles il convient de faire une part a I’element juif . D’autre part, certains 
remarquent une unite litteraire dans \’Apocalypse : le livre presente un ensemble de 
documents au moyen d’une redaction qui donne la trame. On suppose alors un document 
primitif qui se change et se modifie en passant du premier redacteur jusqu’au redacteur 
definitif 297 . 

Ilya I’accord des critiques, mais il y a aussi des discussions sur la determination de 
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I’origine respective des documents . Aune distingue trois theories de la critique de 

299 

source 

1) La theorie de compilation : c’est la proposition dans laquelle on considere 
I ’Apocalypse comme un texte compose par un auteur de deux ou plusieurs apocalypses. 
Dans cette ligne, Aune note M. E. Boismard ( Revue biblique 56, 1949), J. M. Ford 
{LApocalypse, 1965), H. Stierlin (La verite, 1982). Ms n’acceptent pas la theorie de 
combinaison de sources ecrites par plusieurs auteurs. 

2) La theorie de revision : I’hypothese sur une seule composition qui est modifiee 
selon I’edition revisee. R.H. Charles ( A Critical and Exegetical Commentary on the 
Revelation of St. John , 1920) suppose que le premier auteur Jean est mort lorsqu’il a ecrit 
Ap. 1, 1 - 20, 3. A cette composition originelle, les documents independants sont 
rassembles et ajoutes par un editeur, qui etait « un disciple pieux mais inintelligent » de 
Jean, pour la composition de Ap. 20, 4 - 22, 21. D’apres Charles, cet editeur fait le chaos 
de la partie ajoutee : il etait moins habile pour le grec que I’auteur. Aune situe Pierre 
Prigent dans cette ligne, parce qu’il propose la theorie de deux editions de I ’Apocalypse. 

3) La theorie des fragments : la proposition d’un texte reunissant des fragments par 
Jean. C’est une absorption dans laquelle I’auteur et I’editeur sont un. Cette theorie 
suppose des compilations variees. Ce sont J. Weiss ( Die Offenbarung des Johannes, 
1904), U. B. Muller ( Messias und Menschensohn in judischen Apokalypsen und in der 
Offenbarung des Johannes, 1972) qui travaillent sur cette question. 

C’est ainsi que I’exegese essaie d’elucider des incoherences et des irregularites dans 
le texte de \’Apocalypse. II semblait que la solution soit donnee, mais il est impossible 
dans ce genre de recherche d’arriver a un resultat definitif. Du point de vue 
epistemologique, cette recherche de la source obeit a ses regies : d’abord, le livre est 
considere comme un document; ensuite, on s’interesse a la cause, non pas aux effets du 
texte fonctionnant dans I’acte de lecture ; il n’y a enfin aucune place pour le lecteur 
comme sujet. II est done evident que cette recherche de la source ne repond pas a la 
question de la lecture. 

4.3.2. La critique narrative et la narratologie 

A cote de la recherche de la source, il existe aussi des remarques et des discussions pour 
I’unite litteraire de Y Apocalypse 300 . II faut justement distinguer I’unite litteraire 
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presupposee par la critique narrative et I’unite narrative proposee par la narratologie 
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299 

Cf. David E. AUNE, op. cit., p.cx-cxvii. 
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Pour Aune, il n’y a peu ou point de continuity du drame qui apparaTt dans les 
episodes narratifs du texte, mais I’unite litteraire de \’Apocalypse pour laquelle I’auteur 
aurait travaille avec vigilance. Aune affirme qu’il taut done traiter a la fois de I’unite et de la 
multiplicity pour comprendre la structure litteraire de \’Apocalypse. 

Parmi les exegetes qui partagent la meme position, Aune cite S. D. Moore et L. L. 
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Thompson . Ce dernier travaille sur I ’Apocalypse non seulement comme ensemble 
coherent, mais aussi comme texte lie aux contextes social, politique, psychologique, 
historique, litteraire et religieux. Quand il parle de I’unite linguistique ou de I’unite du 
langage de I ’Apocalypse, il ne se refere pas au langage et au style de I’ Apocalypse, mais 
il s’attache a I’unite narrative et a I’unite metaphorique a partir de I’usage litteraire du 
langage. 

Mais, sur le principe, la narratologie n’est pas eloignee de la critique narrative, parce 
que la narratologie n’oublie jamais le point de vue de I’auteur. De ce point de vue 
epistemologique, nous osons dire que la critique narrative et la narratologie ne sont pas 
tres differentes a la recherche de la source dans le traitement du texte. C’est pourquoi, la 
diversity des interpretations est define chez Daniel Marguerat comme « I’etat de crise de 
lexegese ». 

Dans sa position narratologique, Marguerat pose plutot le probleme de la 
cristallisation sur le sens originaire : d’apres lui, I’analyse historico-critique ne cherche pas 
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le sens actuel, mais elle resitue le sens historique du texte . C’est par la qu’il 
s’interroge sur I’adequation de I’exegese a la « finalite » de I’Ecriture. Pour lui, I’exegese 
historico-critique saisit le texte comme un document historique referentiel, comme la trace 
litteraire d’une histoire vecue ; elle se donne les moyens de comprendre le texte a partir 
de I’histoire. 

Marguerat souligne seulement que I’impropriete de I’exegese historico-critique se 
trouve dans la maniere de comprendre la narration specifique du texte biblique. Pour lui, 
I’histoire des hommes et I’histoire de Dieu se trouvent irremediablement melees dans la 
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narration du texte biblique, a tel point que I’une ne peut plus etre dite sans I’autre . A 
partir d’une telle conviction, Marguerat affirme : 

Car le texte demande a etre non seulement explique, mais interprets ; non 
seulement lu, mais compris 306 . 

Mais comment comprendre ? Ce « comprendre » est pour nous problematique. II s’agit 
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David E. AUNE, ibid., p.cviii qui cite S. D. MOORE, « Are the Gospels Unified Narratives ? », 1987 SBL Seminar Papers, ed. K. 
H. RICHARDS. Atlanta : Scholars, 1987, 443-58 ; L. L. THOMPSON, The Book of Revelation : Apocalypse and Empire, New York : 
Oxford UP, 1990. 

303 

Daniel MARGUERAT, art. cit., p.155. 
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d’une epistemologie de la lecture. Pour I’orientation vers la lecture, Marguerat reconnaTt 
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I’apport des sciences du langage et specialement de « la lecture structurale » . Mais, 

c’est tout. II choisit I’alternative epistemologique entre la science et I’histoire : 
Assurement, I’exegese n’est pas en mesure d’actualiser cette verite et d’en offrir 
I’appropriation au lecteur: mais en decrivant comment le texte a construit sa 
verite dans I’histoire, I’exegese nous deplace vers un lieu ou I’historique, parce 
qu’il est le lieu ou Dieu est intervenu, nous ouvre au theologique 308 . 

En somme, la narratologie de Marguerat partage avec la methode historico-critique dans 
son epistemologie et emprunte partiellement a la semiotique pour ses moyens 
methodologiques. Sa reflexion epistemologique reste ici au niveau de la communication. 
Elle ne s’interesse pas a I’acte de lecture dans laquelle le niveau de la communication ne 
fonctionne que pour le monde referentiel. Nous nous contenterons ici de noter qu’il y a la 
difference entre la critique narrative, et la narratologie dont nous parlerons dans le 
chapitre suivant. 


4.3.3. La lecture semiotique 

Si la narratologie reste a mi-chemin devant le langage, la semiotique « cherche le 
comment de la signification quel qu’en soit le canal (langage, mime, image...), mais 
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d’abord et surtout par le langage ». Au lieu de developper ici la theorie semiotique 
dont nous reparlerons plus tard, notons quelques traits de la lecture semiotique de 
I ’Apocalypse. 

Jean Delorme remarque que la forme de « Je vis » « J’entendis » est introduit 
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souvent dans le texte de I 'Apocalypse . Le visionnaire Jean « entend une voix » 
derriere lui ; il « se retourne » pour « regarder», il « voit » et il « tombe a terre » ; il « est 
touche par la droite » de celui qui parle et qu’il a vu. Le statut de temoin est transforme et 
la condition de la parole est changee. Le role des signes est important, parce que la 
revelation est un devoilement a travers des signes. Ce qui est devoile, ce qui est revele, 
c’est que les signes ne sont que les signes. Autrement dit, il y a quelque chose a voir a 
travers et derriere des signes. 

Jean Calloud souligne aussi la revelation, mais qui est comme un livre, une oeuvre, 
un devoilement 311 . II rappelle que le mot « revelation » connote souvent la mediation de 
la parole articulee. L’action est pour Calloud comme concentree en sa phase finale et 
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decisive : les evenements se precipitent et le voile enfin tombe, nous laissant devant 
I’oeuvre accomplie. II n’y a rien a ajouter ni a retrancher. Le livre de I ’Apocalypse est 
entierement occupe a I’accomplissement des ecritures, de la « chose revelee ». 

Le lecteur est done devant ce livre accompli a la fois descriptif et prospectif. Dans ce 
livre, il y a de reel et de definitif. II enonce les conditions d’articulation du monde reel sur le 
monde de representations et d’organisations symboliques. En sa structure et en son 
propos, I ’Apocalypse est en effet le recit de la creation. II taut done rendre compte que la 
creation soit reconnue dans la confirmation de son effet et de son objet textuel. 

La lecture de Frangois Martin n’est pas loin de celles de Delorme et de Calloud. 
Frangois Martin est attentif au parcours des figures et au fait qu’il s’agit de la 
« re-presentation de la Chose » : 

Or la vision apocalyptique est contemplee en Esprit (1, 10), elle n’est pas la mise 
en presence immediate et directe avec la Chose \rue, elle est une representation 
de la Chose a voir, figuration aux multiples deployments qui differe la presence 
de Cela qu’est tout a la fois Dieu venu dans la chair de I’homme et I’aventure 
humaine prise depuis son origine dans le mystere meme de Dieu 312 . 

Ainsi, la vision et I’ecriture sont liees dans I’experience de Jean comme les deux faces 
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d’une meme piece de monnaie . La vision est « la presence differee de la Chose », et 
I’ecriture, « transcrivant sur le parchemin les traits de la vision, fait tenir le sujet dans 
I’amour patient de Cela qui a deja inscrit en lui les traces de la Presence et vient de suite 
a sa rencontre (22, 7.12.20). Au temps de la difference, I’ecriture est la sure demeure ou 
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le sujet est garde pour I’amour et dans I’amour ». C’est enfin un sujet qui est surgi 
dans I’articulation de la vision et de I’ecriture : 

« Viens Seigneur Jesus » (22, 20). C’est le mot de I’amour, celui de I’Epouse, 
e’est-a-dire non pas celui de Dieu mais celui des hommes 315 . 

Ces interpretations (ou lectures) de Delorme, Calloud et Martin sont caracteristiques du 
meme traitement semiotique du texte.Elies s’interessent en particulier a la dimension 
referentielle des figures, qui represente leur attachement au monde reel. Dans cette 
epistemologie, le texte n’est pas le document a interpreter immediatement, mais le 
monument a visiter lentement tout le long du parcours des figures, qui renvoie a la variete 
des evenements racontes et a la richesse du discours poetique. Pour les semioticiens, le 
texte est centre sur le statut des grandeurs figuratives et de leur mise en discours ou 
peuvent etre reconnues et eprouvees les categories operatoires d’une description de la 
signification. 
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C’est a partir de ces presupposes semiotiques que nous pouvons redefinir la notion 
de revelation, qui est definie autrefoiscomme la communication de Dieu. Dans 
I ’Apocalypse, cette communication de Dieu est proposee a I’homme dans des signes. 
Comme Augustin dit que « tout signe est une chose 316 », il y a non seulement renvoi 
entre les signes, mais renvoi et relation d’ordre parmi les « choses ». II y a la la place du 
sujet-lecteur, parce que la revelation doit etre interpretee. 


BILAN 

L ’Apocalypse est un texte qui apporte une abondance d’interpretations dans I’histoire : 
typologies (millenariste, mariologique), theorie des figures, theorie du signe, spiritualisme, 
argumentation, parallele aux mythes, critique litteraire, narrative, semiotique, etc.Si une 
bonne partie de ces epistemologies d’interpretation ou de lecture est dominee par le souci 
du sens litteral et historique du texte a partir de la recherche de la source, la critique 
litteraire revendique I’unite du livre a partir de sa composition litteraire et de la continuity 
de ses themes. Nous avons remarque les progres realises grace a toutes ces recherches. 

Or, I’analyse « semiotique » va plus loin. II s’agit de construire la coherence du livre a 
partir de ses structures immanentes. L’analyse « semiotique discursive » va encore plus 
loin. II s’agit de construire la coherence du discours a partir des parcours figuratif et 
enonciatif. La semiotique tend a modifier I’attitude a regard des textes, en faisant passer 
« d’une etude des textes dans I’histoire (dans la diachronie) a leur consideration 
simultanee (dans la synchronie), des conditions externes de la signification a ses 
conditions inherentes au langage, de I’examen des phrases et de leurs liaisons 
grammaticales et stylistiques a la recherche d’une organisation du discours sous-jacente 
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aux phrases ». 

Comprendre I’ceuvre litteraire ne peut etre reduit a repeter les sens ou paraphraser 
en se rattachant a son auteur. II faut interroger la lecture a partir de I’interaction entre le 
texte et le lecteur. II s’agit de comprendre I’ceuvre dans un systeme d’attentes 
psychologiques, culturelles et historiques de la part du recepteur (horizon d’attente). 

Rapporte au statut semiotique, un texte devient alors discursivement interpretable et 
assure I’instauration de la totalite signifiante d’un discours. C’est la mise en discours. Pour 
le lecteur, on I’appellera la « signifiance », etat du sens, fondement de la perception 

318 

comme elle I’est de la langue . Les objets du monde sont alors pergus par un corps 
que la signifiance a marque et inscrit sous son ordre. De sorte que toutes les formes du 
monde sont en mesure d’etre ressaisies, transformes en figures discursives et qu’elles 
avivent dans le corps la faculte enonciative. Ce qu’on appelle « figural » est cette 
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dimension propre entre langue et perception qui sont institutes pour un corps par I’ordre 
de la signifiance. 

C’est a partir de cette remarque que nous allons choisir la semiotique pour aborder 
I ’Apocalypse. II s’agit pour nous de proposer une visee interpretative en direction du 
devoilement du sujet humain inscrit dans le reel et suscite par la parole de Dieu. Cette 
pratique de la lecture semiotique va nous orienter vers un projet anthropologique. 


CHAPITRE III. : LE TEXTE BIBLIQUE ET LA QUESTION 
DE LA LECTURE 


Dans le chapitre precedent, nous avons souligne que la semiotique modifie notre attitude 
a regard des textes. Autrement dit, la semiotique pose a nouveau la question de la lecture 
dans la perspective ouverte : qu’est-ce que la lecture ? II est done necessaire de recentrer 
la question sur I’epistemologie de lecture semiotique en lien avec la specificite generale 
du texte biblique. 

Nous commencerons, dans ce chapitre, par poser la question de la lecture 
traditionnelle a partir de la problematique du Canon biblique dont la diversity et la 
divergence contribuent a former la configuration finale. Nous verrons ensuite quelles 
methodes et approches sont mises en oeuvre dans I’Eglise catholique pour la lecture et 
I’interpretation de la Bible. Parmi ces methodes et approches diverses, nous 
developperons en particulier la semiotique pour la lecture de la Bible. 


1. LA LECTURE ET LA TRADITION 

« La Bible est divinement inspiree », c’est une affirmation traditionnelle. Cette situation 
specifique devient une contrainte a la lecture et a I’interpretation. Notre interet n’est pas 
de supprimer la canonicite ou les elements traditionnels, mais de rechercher la 
perspective d’ouverture pour la lecture biblique. Parce que « la notion de canon, et par 
extension de texte canonique n’est done pas exclusivement justifiable au seul horizon 

319 

theologique ». II s’agit pour nous de trouver la determination de critere fonctionnel et 
de reflechir sur la cloture canonique en lien avec la semiotique et sur la question de la 
lecture traditionnelle. 

1.1. La problematique du Canon 

Du point de vue etymologique et historique, la definition de « canon » est la suivante : 
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le mot canon vient du grec kanon, lui-meme emprunte a I’hebreu qaneh, dont le 
sens premier est, en hebreu comme en grec, roseau, tige de roseau, jonc, d’ou 
baguette, regie, norme. En ce dernier sens, le mot canon n’apparait qu’au IVe 
siecle de notre ere pour designer, en milieu Chretien, la liste des livres faisant 
partie des Ecritures saintes. Pour I’Eglise catholique, le canon des Ecritures a ete 
solennellement defini en 1546 par le concile de Trente, qui confirmait ainsi le 
meme canon deja proclame aux conciles locaux d’Hippone en 393 et de Carthage 
en 397 et en 419, puis dans la lettre du pape Innocent I a I’eveque Exupere de 
Toulouse en 405, ainsi qu’au concile cecumenique de Florence en 1442 320 . 

La fixation du Canon biblique n’est done pas une decision ponctuelle, mais elle a ete 

G G 

progressivement developpee a I’epoque des origines chretiennes (II -VI siecles). Par 
exemple, Origene et Cyrille de Jerusalem n’incluent pas I’/Apoca/ypse dans leurs listes 
canoniques, pas plus que le concile de Laodicee en 360 et Gregoire de Nazianze I’omet 
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encore 

Certes connue des le debut du christianisme, I’/Apoca/ypse est souvent absente 
jusqu’au moment ou le Concile de Trente a definitivement fixe en 1546 le contenu du 
canon biblique de I’Eglise catholique. Meme si sa canonicite etait mise en doute, 
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I’/Apoca/ypse etait I’un des premiers a etre objet de commentaires 

La Bible est accompagnee des elaborations dogmatiques, liturgiques ou disciplinaires 
de I’age patristique. II en ressort une conception renouvelee du rapport entre I’Ecriture et 
la Tradition : si I’Ecriture engendre la Tradition, la Tradition canonise I’Ecriture. Dans ce 
rapport reciproque Ecriture-Tradition, la notion de Canon biblique ne designe pas 
seulement I’etat formel du corpus delimite et clos par I’effet d’une decision institutionnelle. 
Elle evoque la fonction normative exercee par lesdites Ecritures a I’egard de I’ensemble 
de la vie humaine. 

D’ou I’interrelation des deux Testaments et son elaboration theorique a travers la 
notion d’accomplissement qui est presente dans renonce de Jesus : «je ne suis pas venu 
abolir la loi, mais I’accomplir » (Mt 5, 17). Selon son interpretation, la loi du talion - « ceil 
pour ceil et dent pour dent » (Ex 21, 24) - n’est pas la vengeance, mais une disposition de 
droit dont le but est de faire echec a la vengeance. II pose un obstacle : celui a qui un 
autre homme a casse une dent est porte par son instinct a lui en casser plus d’une, de 
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meme pour I’ceil et ainsi pour le reste . Dans les mots « ceil pour ceil et dent pour 
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dent », tout s’exprime au niveau de I’image de I’Autre 

Si le mot « canon » designe d’abord le contenant, e’est-a-dire la forme meme du livre 
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dans les limites et principes d’organisation fixes a I’epoque ancienne, la fonction 
normative reconnue au « Canon » concerne le livre dans sa realite concrete. A cet egard, 
la canonicite se caracterise par une reflexivite : les sources se referant a elles-memes 
determinent I’horizon d’attente des destinataires. 

Cette fonction renvoie a la fois a la source et a son effet ainsi qu’au rapport d’une 
praxis de canonicite. Le Canon biblique peut etre done tenu pour un lieu hermeneutique et 
ethique. L’ensemble des textes bibliques tenus comme livre inspire et inspirant constitue 
des lors la regie de la foi. L’extension du Canon change la foi : le Nouveau Testament 
n’appartient pas au canon de la Bible juive, et meme pour les confessions chretiennes, la 
liste des livres du Canon n’est pas entierement la meme. Le Canon biblique presente une 
extreme diversity litteraire et theologique. II est constitue par la collation d’une multitude 
de textes dont I’exegese historico-critique a classifie les innombrables variantes textuelles 
et redactionnelles, les genres litteraires. II n’est pas facile de reconnaTtre I’unite inherente 
a la fonction normative. A partir de la problematique du « Canon dans le canon », on peut 
distinguer et articuler a la fois le sens actif du « Canon » (la fonction paradigmatique) et 
I’acception passive du « canon » (liste etablie des textes bibliques constituant le corpus) 

325 . 

1.2. La cloture ou I’immanence 

Mais, n’est-il pas possible qu’une telle problematique reduise la diversity constitutive du 
recueil de I’Ancien et le Nouveau Testaments et les divergences presentes au sein du 
texte biblique? 326 C’est la que la problematique de la cloture canonique rencontre la 
perspective semiotique. 

La diversity et la divergence des livres bibliques contribuent en effet a former la figure 
globale d’un sens dont la cloture canonique peut etre congue comme un acte qui structure 
la configuration finale. Des lors, la Bible devient « un grand intertexte vivant, qui est le 
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lieu, I’espace, d’un travail du texte sur lui-meme ». C’est la plurivocite de la revelation 
au sein de la Bible. La cloture peut etre congue comme un acte a I’interieur duquel chaque 
forme peut deployer son sens de sorte que la cloture canonique signifie I’immanence du 
livre. 

Ainsi done, la problematique de la cloture canonique rencontre la perspective 
semiotique dans laquelle I’immanence n’est pas seulement la cloture qui delimite I’objet a 
lire et I’extrait du contexte socio-historique de sa production, mais la cloture qui constitue 
le texte en une unite globale de signification. L’immanence marque « un retour aux 
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textes » eux-memes non seulement tels qu’une tradition nous les donne a lire, mais 
encore dans I’etat final ou nous les rencontrons. L’immanence correspond a la 
signification du texte, non pas au message a accueillir immediatement. Le texte est la 
manifestation d’une signification immanente, c’est le champ d’application d’un acte de 
lecture. Nous y reviendrons plus tard. 

1.3. La tension entre les lectures 

II existe cependant une distinction entre « la lecture savante » et « la lecture 
confessante » : la premiere, retenue par la technicite de ses outils, la seconde, souvent 
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pratiquee dans I’Eglise catholique . Comme le dit F. Martin, la situation actuelle est 
« que, apres tant de resistances, I’Eglise catholique a accueilli en elle I’exegese 
scientifique, c’est le monde savant et critique qui, au sein de cette meme Eglise et a 
I’exterieur de celle-ci, a beaucoup de peine a relever avec interet les questions que 
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deploient les formes de lecture transmises par la tradition ». 

C’est I’Encyclique Divino afflante Spiritu, promulguee par le pape Pie XII en 1943, qui 
marque pour la premiere fois le point de vue critique dans la pratique de lecture. La 
Constitution dogmatique sur la Revelation Dei Verbum, promulguee en 1965 par le 
Concile Vatican II, rappelle alors I’importance scripturaire et ouvre les etudes bibliques a 
la critique moderne. Enfin, le document publie en 1993 par la Commission biblique 
pontificale sur /’Interpretation de la Bible dans I’Eglise legitime la diversity des methodes 
et des approches : le Magistere souligne cependant que I’interpretation de la Bible est 
faite dans I’Eglise, c’est-a-dire dans la tradition. Autrement dit, il y a a la fois I’ouverture et 
la limite. 

II nous convient ici de noter les elements du dispositif de lecture traditionnel qui 
posent la question semiotique 330 : 

1) L’existence et la nature de Dieu : Dieu de toutes les nations, Createur du ciel et de 
la terre, il est le Dieu qui parle et I’auteur des Ecritures. Le Concile Vatican II ajoute que 
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des hommes sont auteurs des Ecritures ainsi que Dieu ( Dei Verbum, 11-12) 
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Frangois MARTIN, « La lecture aux prises avec la lettre, la figure et la Chose », Mythe et philosophie. Les traditions bibliques, 
(dir. Christian BERNER et Jean-Jacques WUNENBERGER), Ouvrage publie avec le concours de I’Universite de Bourgogne, Paris, 
PUF, 2002, p.70. Mais nous ne partageons pas toute sa categorisation de « la lecture savante » et « la lecture confessante » : par 
exemple, I’auteur considere « la lectio divina » comme « la lecture confessante » ; nous ne sommes pas d’accord. Nous en avons 
remarque plus haut qu'elle contenait aussi des elements scientifiques. 
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Ibid., p.70. 

330 

Nous nous appuyons sur les cinq elements du dispositif par Frangois MARTIN, art. cit., p.71-77, et nous en retenons trois. 
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Avec les deux prepositions, « par eux » et « en eux », Dei Verbum donne a la fois le concept d'instrumentalite et d'interiorite de 
I'auteur humain de la Bible. L’homme est celui qui redige la Bible comme les autres auteurs generaux dans la culture humaine et la 
liberte, tandis que Dieu opere interieurement dans les Ecritures comme dans MoTse, Jeremie ou Paul. II n’est pas possible de 
separer les deux roles, les deux presences dans la Bible. Tout est de Dieu et tout est de I’homme. Voir Paul BEAUCHAMP, Parler 
d’Ecritures saintes, Paris, Seuil, 1987, p.18-19. 
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Autrement dit, I’Ecriture est vraiment divine et vraiment humaine. 

2) La forme des Ecritures est interne : I’Ancien Testament et le Nouveau Testament 
sont lies etroitement. Le rapport des deux Testaments s’affiche le mieux dans la figure de 
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I’accomplissement . II y a les jeux de renvoi par la d’une ecriture a une autre qui 
affirment la coherence des textes bibliques. II s’agit de la cloture canonique dans laquelle 
nous avons affaire a un discours unifie et a un processus de signification achieve, done 
desormais interpretable. 

3) Toute I’ecriture biblique parle alors du Christ qui est le « tresor cache dans les 
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ecritures ». II s’agit done d’une verite dans deux ecritures. Mais aucun des deux 
corpus ne s’ecrit dans le temps de la presence : si I’Ancien Testament a ete ecrit avant la 
naissance de Jesus de Nazareth, le Nouveau Testament n’a commence a etre redige 
qu’apres la mort et la resurrection du Christ. L’ecriture biblique n’est pas le reel. Elle n’est 
pas le corps vivant, elle I’atteste seulement. D’ou la necessity de lire le texte dans son 
parcours figuratif. Lire la Bible, e’est done relever les effets signifiants du parcours qui se 
deroule des figures au corps. 

Nous pouvons les resumer dans les notions suivantes : hauteur double (divin et 
humain), la figure et le corps. Autrement dit, la lecture biblique ne se situe pas dans la 
transmission d’un message, elle presuppose au contraire la pratique d’une strategie de 
coherence discursive. 


2. METHODES ET APPROCHES POUR [.’INTERPRETATION 

L’interet autour de (’interpretation de la Bible est permanent depuis toujours, comme si elle 
etait ecrite pour etre interpretee. Mais la Bible elle-meme atteste qu’elle n’est pas facile a 
interpreter: en lisant certains oracles de Jeremie, Daniel s’interroge serieusement sur leur 
sens (Dn 9, 2) ; en lisant un passage du livre d’/sa/'e (Is 53, 7-8), un Ethiopien avoue qu’il 
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n’arrive pas a comprendre sans I’aide de (’interpretation (Ac 8, 30-35) 

La question de (’interpretation ne se pose pas seulement pour la Bible, elle vaut aussi 
pour de nombreux autres domaines : philosophie, sciences humaines, sciences sociale et 
linguistique dont les methodes ont ete mises au point egalement pour I’etude des textes 
bibliques. Une telle collaboration n’est pas une invention moderne. Jadis, Augustin a 
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Pour I’accomplissement des figures bibliques, voir Paul BEAUCHAMP, L'un et I’autre Testament, tomes 1 (1976)/ 2 (1990), 
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Paris, Seuil ; Le recit, la lettre et le corps (1982 ), Paris, Cerf, 1992. 
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Nous reprenons la citation de Louis PANIER, « Devenir des figures. Figures en devenir. La theorie des figures dans I'exegese 
biblique ancienne », Le Devenir. Actes du colloque « Linguistique et Semiotique III » tenu a I’universite de Limoges les 2-3-4 
decembre 1993, (ed. J. FONTANILLE), Pulim, 1995, p.149 ; « La theorie des figures dans I’exegese biblique ancienne. Resonances 
semiotique », Recits et figures dans la Bible. Colloque d’Urbino, (ed. L. PANIER), Lyon, Profac-CADIR, 1999, p.236 ; tout cela 
renvoie a IRENEE de Lyon, Contre les heresies, IV, 26, 1. 
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Commission biblique pontificale, L’interpretation de la Bible dans I’Eglise. Allocution de Sa Saintete le pape Jean-Paul II et 
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document de la Commission Biblique Pontificale, (1994 ), Paris, Cerf, 1999, p.23. 
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conseille d’utiliser les sciences contemporaines pour (’interpretation des « signes 
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propres » ou « signes figures » de la Bible . L’Eglise catholique declare aussi qu’il faut 
(’interpreter a I’aide des genres litteraires employes a I’epoque contemporaine 336 . 

Pour (’interpretation de la Bible, il existe done non seulement la methode classique, 
« historico-critique », qui est pratiquee couramment en exegese, mais aussi les autres 
methodes scientifiques. Cette richesse de methodes et d’approches est appreciee par les 
uns, mais par d’autres elle est consideree comme un « conflit » d’interpretation. Avant de 
lancer notre propre recherche, il ne serait pas inutile d’examiner brievement ces methodes 
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et approches diverses de (’interpretation 

2.1. Methodes historico-critiques 

La methode (ou les methodes) « historico-critique » est la methode qui s’interesse a la 
source et a I’evolution historique des textes. Ses formes modernes datent des humanistes 
de la Renaissance et leur « recursus ad fontes » (recherche de la source). Son interet est 
porte a trouver dans le texte le message que I’auteur avait voulu communiquer. Elle 
fournit au lecteur le sens des textes bibliques dans ses demarches, de la critique textuelle 
a I’etude critique de la redaction. Cette methode « historico-critique » parcourt les etapes 
suivantes : 

1) La critique textuelle en se basant sur les anciens documents, cherche a etablir un 
texte biblique qui soit aussi proche que possible du texte original. 

2) La critique litteraire analyse la morphologie, la syntaxe et la semantique du texte 
pour qu’elle discerne son organisation externe et interne. 

3) La critique des traditions cherche a preciser I’evolution du texte dans les courants 
des traditions. 

4) La critique de la redaction analyse les modifications que le texte a subi avant d’etre 
fixe dans son etat final. Ces etapes sont en definitive une etude synchronique par laquelle 
on essaie d’expliquer le sens communique par les auteurs et redacteurs a leurs 
contemporains. 

L’avantage de cette methode est qu’elle decrit la Bible comme une collection d’ecrits 
qui comportent une histoire longue et complexe, et non pas comme la creation d’un auteur 
unique. Elle donne aussi le sens litteral du langage biblique qui est la premiere etape de 
la comprehension du texte biblique. 

L’inconvenient par contre vient du fait qu’on n’ait de toute fagon pas des textes 
originaux, parce que les manuscrits et les papyrus anciens sont tous des copies. Le 
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CEuvres de Saint Augustin 11/2, La doctrine chretienne (De doctrina Christiana), Texte critique du CCL, (revu et corrige de 
Madeleine MOREAU), Paris, Institut d’Etudes Augustiniennes, 1997, p.157. 
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Constitution dogmatique Dei Verbum, II, 12. 
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Pour la grande partie de cette section, nous consulterons Commission biblique pontificale, « Methodes et approches pour 
I'interpretation », L'interpretation de la Bible dans I'Eglise... p.28-64. 
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resultat des recherches risque meme d’etre aneanti. Le deuxieme inconvenient est du au 
fait que I’usage de cette methode se restreint a la recherche du sens du texte dans les 
circonstances historiques du passe. II est certain que le sens du texte ne peut pas etre 
cherche ni enferme dans le passe. Le troisieme inconvenient est de ce qu’on est trop 
concentre sur I’intention de I’auteur et ne compte pas sur le pole du lecteur, ni sur celui du 
texte. II en resulte le totalitarisme ideologique. 

2.2. Methodes d’analyse litteraire 

A cote de la methode historico-critique, les methodes d’analyse litteraire sont utilisees de 
plus en plus pour I’interpretation de la Bible. Ce sont en particulier I’analyse rhetorique, 
I’analyse narrative et I’analyse semiotique qui se sont developpees depuis les annees 
1970 et qui sont considerees comme methodes nouvelles d’interpretation dans I’Eglise 
catholique. 

2.2.1. Analyse rhetorique 

La rhetorique est I’art de bien parler, la technique de la mise en oeuvre des moyens 
d'expression.Au sens ou les textes bibliques sont en quelque sorte des textes rhetoriques, 
la rhetorique peut convenir pour etudier les textes. L’analyse rhetorique est done utilisee 
et developpee comme une nouvelle methode de I’interpretation de la Bible. 

L’analyse rhetorique s’interesse aux discours persuasifs. II y a trois approches 
differentes. La premiere se fonde sur la rhetorique classique greco-latine et utilise ses 
« facteurs de persuasion » : I’orateur ou I’auteur, le discours ou le texte, et I’auditoire ou 
les destinataires. La deuxieme est attachee aux precedes semitiques et attentive aux 
traits specifiques de la tradition litteraire biblique, en particulier les compositions 
symetriques. La troisieme est la nouvelle rhetorique qui veut aller plus loin que la simple 
analyse formelle de sorte qu’elle etudie le style et la composition au profit des apports des 
autres disciplines 338 . 

L’avantage de I’analyse rhetorique est qu’elle permet de mieux discerner la structure 
litteraire des textes et de mesurer I’impact du langage religieux persuasif dans le contexte 
social de la communication. 

L’inconvenient vient d’abord de la limite meme que consiste I’utilisation de la 
rhetorique pour I’interpretation de la Bible. Parce qu’il n’est pas evident que les textes 
bibliques soient ecrits et rediges selon les regies de la rhetorique. L’autre inconvenient est 
qu’elle s’attache trop a determiner le style de sorte qu’elle reste au niveau de la 
communication. 

2.2.2. Analyse narrative 

Pour I’analyse narrative, la comprehension et la communication du message biblique 
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La nouvelle rhetorique est distinguee de la rhetorique classique qui existait depuis Aristote. Voir Commission biblique 
pontificale, « Methodes et approches pour I’interpretation », L’interpretation de la Bible dans I’Eglise... p.36. 
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correspondent a sa forme de recit et de temoignage. L’analyse narrative s’attache done a 
construire I’architecture narrative du texte qui va deployer le monde du texte ou le lecteur 
est convoque a entrer. C’est a I’analyse semiotique qu’elle a emprunte I’attention sur la 
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narrativite, mais elle ne neglige jamais I’intention de I’auteur 

La methode d’analyse narrative - centree sur le developpement de la « narration » - 
se base sur I’acte de communication dont Roman Jakobson a donne un schema devenu 
celebre : 


Contexte 

t 


Destinateiir -> Message -+ Destimataire 


Con:aet 

l 

Code 


Dans son etude attentive de la forme des recits, I’analyse narrative s’attache a six 

340 

« outils » : 1) I’intrigue, qui est la mise en systeme des elements qui constituent 

I’histoire racontee ; 2) I’etude des techniques de caracterisation des personnages ; 3) le 
jeu des focalisations interne et externe ; 4) la temporalite dans laquelle on peut distinguer 
le temps raconte et le temps racontant ; 5) le cadre du recit qui constitue le moment, le 
lieu, le contexte social ; 6) le point de vue du narrateur. 

Dans une telle recherche, il semble qu’il faille distinguer la theologie narrative et 
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I’analyse narrative . En fait, comme nous I’avons vu concernant la composition et la 
structure de l’/4poca/ypse, I’interet de la theologie a la narrativite est plus ancien que 
I’analyse narrative. Mais celle-ci permet a la theologie de passer un nouveau seuil 
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Daniel MARGUERAT, Quand la Bible se raconte, col. Lire la Bible, Paris, Cerf, 2003, p.21-22. 
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Ibid, p.23-28. 
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Nous en avons parle plus haut concernant la difference entre la critique narrative et la narratologie. Et nous I’avons pu constater 
dans les communications prononcees par Andre WENIN et Christoph THEOBALD, au Colloque « Aujourd’hui, lire la Bible » 
organise par de I’universite Catholique de Lyon, le 30 novembre 2006. 
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epistemologique. Elle I’interroge sur son rapport a la matrice biblique ou a la forme de 
communication des textes bibliques, de communication de la foi. 

L’avantage de la methode d’analyse narrative est qu’elle contribue a faciliter le 
passage dans le « monde du texte » biblique dont la nature est narrative. Grace a cette 
methode, le texte conduit son lecteur dans son univers narratif et son systeme de valeurs. 

Cependant, I’analyse narrative se base uniquement sur le pole de communication, 
d’ou I’inconvenient plus important pour nous, du fait qu’elle reste toujours au niveau de la 
communication et ne pousse pas plus loin. 

2.2.3. Analyse semiotique 

D’abord appelee du terme general de « structuralisme », la methode d’analyse semiotique 
revendique Ferdinand de Saussure (1857-1913) comme ancetre, Algirdas J. Greimas 
(1917-1992) comme fondateur. 

L’originalite de la demarche semiotique repose sur trois piliers principaux : 
immanence, difference et generativite. Ces trois principes ont pu donner forme a une 
pratique de I’analyse des textes bibliques mais ils ont ete modifies par la pratique meme 
de la lecture. La structure du sens s’organise sur trois niveaux differents : 

1) Le niveau narratif par I’agencement des etats et des transformations dont la 
sequence constitue les recits. 

2) Le niveau discursif par I’agencement des figures dans le discours analyse et par 
I’effet interpretatif de cet agencement. 

3) Le niveau semiotique (ou iogico-semantique) par I’agencement logique des valeurs 
semantiques elementaires selectionnees par le jeu des figures et des roles. 

Mis en forme, le contenu du texte est assume par le niveau discursif que Greimas 
decomposait en plan syntaxique (ou figuratif) et plan semantique (ou thematique). Mais 
dans cette perspective, le figuratif risque toujours d’etre reduit au role de concretisation de 
themes ou de valeurs (« Jesus », « salut », « promesse », etc). A partir de cette logique 
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du programme generatif, les « grandeurs figuratives » constituent la composante 
discursive qui vient prendre en charge, en vue de leur manifestation, les articulations 
narratives. 

L’analyse semiotique consiste done a franchir ce niveau figuratif pour comprendre de 
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quelles structures profondes il est la manifestation . C’est I’organisation figurative 
comme telle qui fait sens dans les paraboles et celle-ci renvoie non pas a un plan 
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Jacques GENINASCA, La parole litteraire, Paris, PUF, 1997, p.19-28. 
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La semiotique greimassienne consiste a distinguer la manifestation et la signification : « Determiner les formes multiples de la 
presence du sens et les modes de son existence, les interpreter comme des instances horizontales et des niveaux verticaux de la 
signification, decrire les parcours des transpositions et transformations des contenus, ce sont autant de taches qui, aujourd’hui, ne 
paraissent plus utopiques. Seule une telle semiotique des formes pourra apparaitre, dans un avenir previsible, comme le langage 
permettant de parler du sens. Car justement, la forme semiotique n'est autre chose que le sens du sens. » Voir A.-J. GREIMAS, Du 
sens, Seuil, Paris, 1970, p.17. 
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semantique, mais a I’instance enonciative que presuppose cette organisation figurative 
. La question du discursif apparaTt done indissociable de la question de I’enonciation. 
C’est dans la ligne de cette problematique que s’est developpee particulierement la 
reflexion du CADIR a Lyon comme nous le verrons plus tard. 

L’avantage de I’analyse semiotique se trouve dans la rencontre avec la parole vivante 
de la Bible. La figure de la parole est en quelque sorte videe de contenu preetabli par 
elimination des sens convenus attaches au mot et a ses emplois courants. Elle devient un 
signifiant capable d’atteindre un sujet la ou se fait sentir la limite entre ce qu’il peut dire et 
ce qui est impossible a dire. Elle est parole « autre » en soi. Un autre avantage est qu’elle 
fournit de ce fait une competence a un sujet interprete qui devient sujet interprets et d’un 
etre de langage accessible a la parole autre. 

La theorie semiotique peut donner cependant une impression d’etre comme les 
arcanes d’un langage complique. C’est peut-etre un probleme a resoudre pour 
I’application de la semiotique a la pratique d’interpretation. D’ailleurs, il existe un piege a 
eviter pour ceux qui absolutisent la semiotique au point de tenir pour negliger le fruit de la 
recherche historique, notamment historico-critique sur le texte. 

2.3. Approches diverses 

C’est depuis la « crise moderniste » que I’idee de la subjectivity est inseree jusqu’au 
domaine de la Bible. Pour la recherche subjective du sens du texte, ce qui importe, c’est 
le lecteur lui-meme qui lit et interprete le texte. Les textes bibliques sont lus et interprets 
selon I’interet, le point de vue et le conditionnement du lecteur. 

2.3.1. Approches psychologique et psychanalytique 

L’extension moderne des recherches psychologique et psychanalytique a I’etude des 
structures dynamiques de I’inconscient a suscite de nouvelles tentatives d’interpretation 
de la Bible. 

En posant que I’inconscient etait structure comme un langage, Jacques Lacan faisait, 
par rapport a Sigmund Freud, un pas de cote le conduisant a dire « que I’identification du 
sujet a un sexe... est quelque chose qui ne se fait que secondairement... et qui resulte de 
quelque chose de plus radical : que cet etre est parlant 345 ». En introduisant cette 
radicalite de I’etre parlant, Lacan peut susciter un transfert decisif et ce qui decoule de 
cette radicalite meme, c’est un paradoxe qui est celui par lequel Lacan est conduit a nouer 
le langage a I’impossibilite de dire. La psychanalyse est done fondamentalement une 
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Sur la lecture semiotique des paraboles, on peut consulter J. DELORME, Parole-Figure-Parabole, Recherches autour du 
discours parabolique, (Linguistique et semiologie), Lyon, PUL, 1987 ; Louis PANIER, « Lecture semiotique de la parabole des mines 
- Luc 19, 11-27 », Les Paraboles evangeliques. Perspectives nouvelles, (ed. J. DELORME), Lectio Divina 135, Paris, Les Editions 
du Cerf, 1989 ; Louis PANIER, « L’inestimable objet de (’interpretation - Approche semiotique de la lecture#, Semantique et 
Rhetorique (ed. M. BALLABRIGA), Champs du signe, Editions Universitaires du Sud, 1998, p.255-266. 
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Jacques LACAN, Lettre de I’Ecole freudienne, n°18, p.9. 
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pratique de parole 

Si I’enseignement saussurien permet d’elucider une possibility dissociation aleatoire 
d’un signifie a un signifiant, Lacan parle de « dechaTnement du signifiant ». On a alors un 
arbitraire du signe strictement individuel, strictement subjectif qui n’est done plus un 
arbitraire propre au sens saussurien. En ce sens, I’inconscient est de I’histoire non 
reconnue comme telle par le sujet, mais qui a deja agi pour que le sujet soit ce qu’il est. 

Lacan met done I’accent sur la division du sujet. Le sujet n’est jamais ce qu’il 
s’imagine etre lui-meme ; le Moi est le produit de I’identification primordiale, de I’illusion 
« Imaginaire » dans le stade du miroir. Le sujet est la partie « Symbolique » et speculative 
qui est insensible et inconsciente, mais qui va mediatiser le rapport du sujet au « Reel », 
en nouant pour le sujet I’imaginaire et le reel. C’est le « nceud borromeen » a 3 ronds ; la 
propriety borromeenne est liee au fait que la coupure d’un rond libere tous les autres. 

Les etudes de psychologie et de psychanalyse apportent pour (’interpretation biblique 
un enrichissement. La psychanalyse permet de mieux comprendre le langage symbolique 
qui exprime des experiences religieuses et n’est pas accessible par le raisonnement. 
Dans la direction anthropologique, la lecture biblique peut croiser ainsi les chemins de la 
psychologie ou de la psychanalyse. 

Pourtant ces approches s’appuient le plus souvent sur la parole pour mettre en 
evidence selon ses cheminements propres des traits structurants du psychisme humain 
347 . Comme les trois modalites differentes du « nceud borromeen » sont en principe 
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irreconciliables, elles causent une impasse philosophique et un totalitarisme ethique 
Meme si elles sont utiles a pratiquer pour la lecture des textes, il faut en prendre 
conscience. 

2.3.2. Approches contextuelles 

L’interpretation d’un texte a tendance d’etre orientee vers I’interet et vers les 
preoccupations de celui qui I’interprete. II est done possible que les textes bibliques soient 
accordes aux points de vue nouveaux des courants de pensee contemporaine. Parmi 
plusieurs, les mouvements de liberation et le feminisme retiennent notre attention. II est 
frappant que ces approches d’interpretation presentent specialement la situation du 
tiers-monde. 
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On peut consulter sur la psychologie et la psychanalyse : Louis ALTHUSSER, Ecrits sur la psychanalyse. Freud et Lacan, Stock 
/ Imec, 1993 ; Joel DOR, Introduction a la lecture de Lacan 1. L’inconscient structure comme un langage 2. La structure du sujet, 
Denoel / L'espace analytique, 1985 et 1992 ; Denis VASSE, Le temps du desir. Essai sur le corps et la parole, (Points Essais. 
19691, Paris, Seuil, 1997. On peut egalement consulter sur la lecture psychologique et psychanalytique de la Bible : Frangoise 
DOLTO, L’evangile au risque de la psychanalyse, Paris, jean-pierre delarge, 1977 ; Denis VASSE, Un parmi d'autres, Le champs 
freudien, Paris, Seuil, 1978. 
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Anne FORTIN et Anne PENICAUD, « L’enonciation au service du jugement de Salomon », Semiotique et Bible, n°107, 
septembre 2002, p.34. 
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Jean ANSALDI, L’articulation de la foi, de la theologie et des ecritures, Paris, Cerf, 1991, p.203. 
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Partant de points de vue socio-culturels et politique propres, I’approche liberationiste 
pratique une lecture biblique orientee en fonction des besoins du peuple. Elle ne se 
contente pas de lire ce que dit le texte dans son contexte d’origine, mais elle cherche une 
lecture a partir de la situation vecue par le peuple. Si on peut devenir capable d’affronter 
des circonstances difficiles a partir d’un fondement se referant a un texte biblique, ce texte 
biblique se transforme en facteur de dynamisme de liberation integrate. 

La theologie de la liberation apporte des elements importants : la presence du 
Sauveur, la solidarity communautaire, la realisation de la justice, la relecture de la Bible 
au milieu des circonstances. Mais une lecture liee a la participation sociale ou politique 
montre deja le risque. Parce qu’il est certain que (’interpretation ne peut pas etre neutre, 
sans pour autant etre unilaterale. 

0 

Quant a I’approche feministe, elle est nee vers la fin du XIX aux Etats-Unis, dans le 
contexte socio-culturel de la lutte pour les droits de la femme. Ce courant s’est developpe 
avec une vigueur nouvelle depuis 1970. II y a trois formes principales de I’approche 
feministe : 1) la forme radicale qui sous-estime la Bible en disant qu’elle a ete produite par 
des hommes ; 2) la forme neo-orthodoxe qui accepte la Bible comme prophetique et 
susceptible de servir les faibles et done aussi les femmes a condition qu’elle prenne parti 
pour eux ; 3) la forme critique qui cherche a redecouvrir la position et le role de la femme 
dans le mouvement de Jesus et dans les Eglises pauliniennes. 

L’approche feministe s’appuie sur la methode historico-critique. Mais elle ajoute deux 
criteres de recherche : 1) le critere feministe emprunte au mouvement de liberation de la 
femme ; 2) le critere sociologique qui se base sur I’etude des societes du temps biblique. 

Avec I’approche feministe, la dignite de la femme et son role dans la societe sont 
redecouverts et fortement mis en valeur. Mais il est regrettable que leur interpretation soit 
souvent construite de fagon tendancieuse et done contestable, lorsqu’elle se fonde sur un 
parti pris. 

2.4. Face a la lecture fondamentaliste 

Pour la lecture fondamentaliste, la Bible est parfaite en tant que « Parole de Dieu inspiree 
et exempte d’erreur ». Elle cherche done a lire et interpreter litteralement la Bible en tous 
ses details. Elle entend I’interpretation « litterale » comme une interpretation « litteraliste » 
qui exclue sa croissance historique et son developpement. II faut noter qu’elle s’oppose a 
toutes les methodes synchroniques et diachroniques pour I’interpretation de la Bible. 

Le terme « fondamentaliste » naTt du Congres biblique americain qui s’est tenu a New 
York en 1895. Pour se sauvegarder du liberalisme, les exegetes protestants 
conservateurs definissent cinq points qui caracterisent le fondamentalisme » : 1) 
I’inerrance verbale de I’Ecriture ; 2) la divinite du Christ ; 3) sa naissance virginale ; 4) la 
doctrine de I’expiation vicaire ; 5) la resurrection corporelle lors de la seconde venue du 
Christ. Parti de I’inerrance verbale de la Bible, le fondamentalisme insiste aussi sur 
I’inerrance des details dans les textes bibliques. II ne compte pas sur la temporalite que le 
texte raconte et rapporte, non plus sur le langage symbolique et figuratif. II n’accorde 
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aucune attention aux formes litteraires et aux auteurs humaines des textes bibliques 
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Bien que le fondamentalisme ait I’intention de garder les verites primaires 
chretiennes, sa fagon de les presenter prouve une ideologie qui n’est pas du tout biblique. 
S’etant fonde sur la norme qu’il entend dans la Bible, le fondamentalisme refuse tout 
questionnement et toute recherche critique. C’est une lecture non-critique qui ne sert 
finalement qu’a confirmer des idees politiques et sociales marquees par des prejuges, 
d’inspiration raciste ou sectaire par exemple. L’inconvenient de la lecture fondamentaliste 
est incontestable. Elle attire les personnes qui veulent chercher des reponses bibliques a 
leurs problemes. La lecture fondamentaliste est done une lecture illusoire qui donne une 
fausse certitude. 

Face a la lecture fondamentaliste, il est important de discerner de quelle methode 
nous devons nous servir pour lire et interpreter la Bible. Comme nous avons remarque 
plus haut, il est vrai que toutes les methodes et approches pour (’interpretation ont a la 
fois des avantages et des inconvenients. C’est pourquoi, I’Eglise catholique souligne la 
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necessity de completer I’une par I’autre . II est certain que le sens de la Bible devient 
fecond a partir des methodes et approches diverses d’interpretation. 

Quant a la question de la lecture, il faut percevoir vers quelle fonction et vers quel 
effet la lecture s’oriente. S’il y a une rencontre veritable avec la parole, comme le dit 
Gregoire le Grand, non seulement un lecteur progresse dans la parole de la Bible, mais 
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aussi la Bible meme progresse avec lui . II s’agit de la rencontre du sujet-lecteur avec 
la parole vivante de la Bible. En comparaison des autres methodes et approches qui 
s’attachent a I’intension de I’auteur, la semiotique amene le lecteur ou I’interprete jusqu’a 
devenir lui-meme sujet dans I’aventure de la parole. 


3. DU TEXTE BIBLIQUE A L’ACTE DE LECTURE 


Composee d’une diversity des livres, d’epoques, de genres et de langues, la Bible est une 
dans sa globalite. Comme le dit Augustin, le Nouveau Testament est cache dans I’Ancien 

352 

Testament, I’Ancien Testament est manifesto dans le Nouveau . Et, pour Irenee, les 
Ecritures parlent du Christ qui est « tresor cache dans les Ecritures, car il etait signifie par 
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des figures et des paraboles ». 

L’accomplissement est un principe semiotique d’enonciation ainsi qu’un theme 
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biblique et theologique . Dans le parcours du texte biblique, la lecture donne corps a la 
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Voir Constitution dogmatique Dei Verbum, III, 11. 
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Commission biblique pontificale, ^interpretation de la Bible dans I’Eglise ... p.34 et 40 et 54. 
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GREGOIRE LE GRAND, In Ez. I, VIII, 8s : « Et quia unusquisque Sanctorum quanto ipse in Scriptura sacra profecerit, tanto 
haec eadem Scriptura sacra proficit apud ipsum, recte dicitur » (plus un saint progresse dans I'Ecriture sacree, plus I’Ecriture meme 
progresse avec lui). 


Dei Verbum IV, 16 ; S. AUGUSTIN, Questions sur I'Heptateuque, 2, 73 ; P.L., 34, 623. 
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IRENEE de Lyon, Contre les heresies... p.491 (IV, 26, 1). 
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parole : I’acte de lecture est une attente de I’incarnation du Verbe. La figure est un 
element discursif convoque ou reconnaissable dans un texte a partir d’une configuration 
virtuelle. Dans la lecture, la figure fonctionne done comme une « adresse en memoire » 
par laquelle elle permet au lecteur de devenir sujet. 

Dans les pages qui suivent, nous essaierons d’etablir la problematique de lecture 
semiotique. Nous reflechirons egalement sur la semiotique et son impact sur le projet 
theologique. 

3.1. De I’enonce a I’enonciation 
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La rencontre de la semiotique et des etudes bibliques date de 1969 . A Chantilly, se 

tint le congres de I’ACFEB sur les methodes en exegese. Les « analyses structurales » 
(comme on disait alors) donnaient une ouverture pour certains qui avaient un souci de 
reflexion sur les methodes et prenaient conscience ; d’autres commengaient a se rendre 
compte du decalage entre la methode historico-critique traditionnelle de la Bible et le 
developpement linguistique et litteraire. 

A la suite du congres de Chantilly, des groupes de biblistes se sont constitues (a 
Lyon et a Paris en particulier, mais aussi a Toulouse, Metz...) et a I’Ecole des Hautes 
Etudes, un atelier biblique est constitue dans le Seminaire de Greimas. De fait, dans le 
domaine biblique, e’etait plutot la semiotique de Greimas qui faisait reference, et a partir 
de laquelle des evolutions qui ont eu lieu 356 . La semiotique de I’enonce de Greimas est 
conduite vers une semiotique pratique de I’enonciation. 
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Voir Louis PANIER, « Du texte biblique a I'enonciation litteraire et a son sujet », La Bible en litterature, Actes du colloque 
international de Metz (septembre 1994) publies sous la direction de Pierre-Marie BEAUDE, Paris, Cert et Universite de Metz, 1997, 
p.322. 
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Pour I'histoire de la semiotique biblique, nous nous appuierons sur Jean DELORME, « La semiotique litteraire interrogee par la 
Bible », Semiotique et Bible, n°102, Juin 2001, Lyon, Cadir; Louis PANIER, « La semiotique et les etudes bibliques », Questions de 
semiotique, (dir. Anne HENAULT avec la collaboration de David SAVAN, Drude VON DER FEHR, Jean-Claude PARIENTE), Paris, 
PUF, 2002, p.361-387 ; « Approche semiotique de la Bible. De la description structurale des textes a I’acte de lecture », 
communication a Dijon, 2000 ; « Du texte biblique a I’enonciation litteraire et a son sujet », La Bible en litterature ... p.313-326. Sur 
la lecture semiotique de la Bible, on pourra egalement consulter J. DELORME et P. GEOLTRAIN, « Le discours religieux », 
Semiotique. L'ecole de Paris (ed. J.C. COQUET), Paris, Hachette, 1982, p.103-126 ; J. DELORME, « Incidences des sciences du 
langage sur I’exegese et la theologie »...p.299-311 ; J.-C. GIROUD et L. PANIER, « Semiotique du discours religieux », Revue des 
Sciences Humaines, n°20, Universite de Lille III, p. 119-128 ; J. DELORME, « Semiotique », Dictionnaire de la Bible-Supplement, 
Paris, Letouzey & Ane, 1992, col. 282-333. 
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A Lyon, depuis 1971, un groupe de recherche sur la Bible, cree par Jean Delorme et Jean Calloud s’initiait a la methodologie de 
I'analyse structurale. En 1975 parut a Lyon le premier numero de la revue Semiotique et Bible et fut cree au sein de la Faculte de 
Theologie le Centre pour I’Analyse du discours Religieux (CADIR). Aux Etats Unis, la revue Semeia , et en Allemagne Linguistica 
Biblica diffusaient egalement des recherches en semiotiques appliquees au domaine biblique et theologique. II y eut des sessions 
organisees, des rencontres, et la constitution de groupes de recherche en France et a I’etranger: Etats-Unis (Nashville), Pays-Bas 
(Tilburg - Bible et Liturgie), Quebec, Coree du sud... 
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3.1.1. La semiotique narrative 

Comme nous I’avons dit plus haut tres brievement, les etudes bibliques ont applique les 
principes fondamentaux de la semiotique : immanence, difference et generativite. Ms ont 
pu donner forme a une pratique de I’analyse des textes, mais ils ont ete modifies par la 
pratique meme de la lecture. 

II est vrai qu’on avait tendance a prendre la grammaire narrative comme le « moule » 
ou devaient rentrer les textes si bien que le projet de la semiotique a ete 
malheureusement abandonne. Le recit biblique ne reproduit pas strictement le schema 
canonique de la narrativite, mais c’est la connaissance de ce schema qui a permis de 
decouvrir et de preciser ses particularites : 

1) Les sujets sont definis dans une relation intersubjective plus que dans la relation a 
un objet. La quete tourne court, elle est detournee de son objectif initial qui ne s’en trouve 
pas pour autant aboli. L’objet finalement acquis (ex. la guerison) devient le signe de la 
relation etablie. 

2) L’objet-valeur devient objet enonciatif (ou objet signifiant ), c’est-a-dire indissociable 
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de la parole qui les nomme et les installe dans le recit . Si I’objet valeur est un objet 
narratif qui motive la quete du sujet, I’objet enonciatif ou signifiant est un objet figuratif. 

3) La correlation est constante dans les plans pragmatique et cognitif des recits 
bibliques. Les transformations pratiques posent le probleme de la reconnaissance, de la 
veridiction et des conditions de I’interpretation. Les evangiles posent constamment la 
question de la reconnaissance de Jesus et deplacent le pivot du recit. Dans \’Apocalypse, 
la vision et la parole vont toujours ensemble pour cette fonction de correlation. 

4) Le statut de la veridiction et le probleme de I’interpretation peuvent couvrir la totalite 
d’un ensemble narratif et ne pas se limiter a des proces singuliers. L’evenement raconte 
est pris simultanement dans plusieurs trames narratives, laissant finalement le lecteur au 
travail. 

Les recits bibliques ne se reduisent pas a la structure narrative qui en organise le 
recit. Lire en semiotique, c’est done annoncer que le texte n’est que le texte, qu’il n’est 
pas le sens, ou que le texte donne a lire n’est pas identifiable immediatement a son 
contenu. Une telle perspective oriente la semiotique vers la lecture, vers la pratique de 
I’interpretation, et vers les conditions de la construction du texte comme totalite signifiante. 

3.1.2. Vers une semiotique discursive 

C’est I’organisation figurative comme telle qui fait sens et elle renvoie a I’instance 
enonciative. La question du discursif apparaTt des lors indissociable de celle de 
I’enonciation. Elle oriente la recherche vers une semiotique discursive etudiant la mise en 
discours des figures, et developpant a partir de la une theorie de I’enonciation orientee 
vers I’acte de lecture 358 . 
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La theorie de la transformation de I’objet-valeur est elaboree dans les recherches de CADIR, notamment par Frangois Martin 
(« objet signifiant »), et Soon-Ja Park (« objet enonciatif »). 
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La structure globale du corpus biblique engage une organisation figurative, une 
lecture figurative dont on devra suivre les parcours et les reprises a travers le parcours 
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figuratif . Autrement dit, les figures sont dans I’accomplissement. Les reprises et les 
parcours divers du Premier et du Nouveau Testament supposent le multiple et la quantite 
qu’elles totalisent. Paul Beauchamp appelle « deuterose » ce phenomene de repetition 
dans les ecritures bibliques 360 . Mais cette totalisation implique une cloture de la Bible 
dans laquelle I’un et le multiple s’accordent. 

La prise en compte de la consistance du niveau figuratif a une valeur pragmatique. La 
mise en discours des figures s’oppose « S’oppose ». a la pretention du savoir, de la 
representation. Ainsi se pose en semiotique discursive I’enonciation, non pas comme une 
communication de message, mais comme un acte d’articulation de la langue. 

Le discours est un objet semiotique en tant que totalite coherente articulee. Lire, c’est 
construire un discours. La lecture semiotique actualise a la fois le discours et son sujet. 
C’est une semiotique discursive, une semiotique de I’enonciation congue comme I’acte qui 
donne lieu a la coherence discursive et aux conditions de sa coherence, telles que 
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Geninasca appelle « figures » ou « grandeurs figuratives ». 

Cette figure n’est pas celle de la terminologie de Greimas. Dans la definition de 
Hjelmslev la figure est une « unite non signe du plan du contenu ou de I’expression », 
Greimas et Courtes la reduisent dans la notion du figuratif qui oriente la problematique du 
discours du cote de la representation et de la reference 362 . Le figuratif y est defini comme 
« un contenu donne (d’une langue naturelle par exemple) quand celui-ci a un 
correspondant au niveau de I’expression de la semiotique naturelle (ou du monde 
naturel) ». Dans une telle notion restreinte, la figure reste comme un simulacre inscrit 
dans le discours des unites-signes de la semiotique du monde naturel. 

Les textes bibliques sont a prendre comme des « monuments de la parole ». Ms sont 
les temoins d’un acte de langage par lequel un sujet de la parole se trouve dans 
I’articulation du discours. Cela concerne les conditions de production du discours, mais 
aussi les conditions de la lecture. II revient en effet au lecteur de construire la coherence 
du discours. La Bible affiche sa realite de texte qu’il s’agit d’entendre comme parole 
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Voir Jacques GENINASCA, La parole litteraire, Paris, PUF, 1997. 
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Cf. Louis PANIER, « Devenir des figures. Figures en devenir. La theorie des figures dans I’exegese biblique ancienne », Le 
Devenir. Actes du colloque « Linguistique et Semiotique III » tenu a I’universite de Limoges les 2-3-4 decembre 1993, (ed. J. 
FONTANILLE), Pulim, 1995, p.150 ; « La theorie des figures dans I’exegese biblique ancienne. Resonances semiotique », Recits et 
figures dans la Bible. Colloque d'Urbino, (ed. L. PANIER), Lyon, Profac-CADIR, 1999, p.238. 
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Paul BEAUCPIAIVIP, L’un et I’autre Testament, I. Essai de lecture, Paris, Seuil, 1976, p.150 et 158. 

361 

Jacques GENINASCA, La parole litteraire, Paris, PUF, 1997, p.19-28 ; « L’identite intra- et extratextuelle des grandeurs 
figuratives », Exigence et perspectives de la semiotique (ed. Parret RUPRECFIT), Amsterdam, Benjamins, tome 1, 1985, p.203-214. 
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Jacques GENINASCA, La parole litteraire, ... p.20 ; voir egalement A. J. GREIMAS, J. COURTES, Dictionnaire raisonne de la 
theorie du langage, Paris, Hachette, 1993. 
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vivante. Nous y reviendrons dans notre derniere partie. 

3.2. La semiotique et la theologie 

La lecture semiotique de la Bible concerne la theologie, parce qu’il s’agit de la Bible et que 
la maniere de lire et d’interpreter a de I’importance pour la reflexion theologique. Si nous 
parlons de la lecture semiotique comme pratique, elle ne sert pas simplement a la 
repetition du donne de la foi, mais elle est au service du travail d’interpretation et du sujet 
croyant. S’il en est ainsi, la lecture semiotique a sa place au point meme ou s’articulent 
ecriture biblique et theologie. 

Notons deux points d’incidence de la semiotique et de la theologie 363 : 

1) La lecture semiotique est une pratique d’interpretation et elle engage un lecteur 
comme sujet, elle prend sa place au point ou s’articulent I’Ecriture et la theologie. La 
lecture semiotique devient un lieu theologique et un exercice du sujet croyant. 

2) La pratique de la lecture semiotique permet de poser la question du sujet. La 
lecture est posee comme sujet d’enonciation a partir d’un acte d’interpretation. L’interprete 
decouvre qu’il s’agit de lui comme sujet dans le texte qu’il lit. La theologie est engagee par 
la question du sujet, et par la fagon dont celle-ci est articulee dans le discours biblique. 
Les textes bibliques ne font pas seulement reference aux evenements d’une histoire dont 
la theologie actualiserait le sens et la memoire, ils font reference au sujet humain. La 
theologie doit repondre a ce qui est dit du sujet humain dans les textes. 

Or, la pratique de la lecture nous oblige a affronter la resistance du texte, parce que 
le texte comporte a la fois des elements continus et des elements discontinus si bien qu’il 
produit « des pierres d’achoppement et des interruptions dans la signification du recit 364 
». Comme le dit R. Barthes, tout est lisible ou illisible 365 . Face a un texte opaque, nous 
rencontrons la difficulty a trouver une maniere pertinente de la lecture. 

C’est pourquoi, la lecture bibilique « suit facilement des chemins traces d’avance et le 
texte risque de rester prisonnier dans le reliquaire des interpretations regues 366 ». Par 
exemple, I’image d’un Dieu dans le recit de la tour de Babel provient d’une appreciation 
negative de la multiplicity des langues. Pour Delorme, « cette appreciation ne correspond 
pas a I’organisation des valeurs du texte, ou la confusion des langues previent plutot les 
consequences catastrophiques d’une unite ou tous diraient et feraient la meme chose 367 
». 
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Louis PANIER, « Lecture semiotique et projet theologique. Incidences et interrogations », RSR 78/2, 1990, p.199-220. 


ORIGENE, Traite des Principes (Peri Arhon), IV, 2, 9, (trad. M. Harl) ... p.224. 
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Roland BARTHES, Le bruissement de la langue, Paris, Seuil, 1984, p.39. 
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Jean DELORME, « Incidences des sciences du langage sur I’exegese et la theologie » ... p.307. 
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Ibid., p.307. 
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II faut prendre le temps d’entrer dans I’articulation des signifiants qui n’est jamais 
evidente. C’est le temps de la resistance qui coupe la parole. La perte ou la rupture sont 
necessaires pour que I’Ecriture construise un espace disponible a I’ecoute de la parole. 
La semiotique tend vers une lecture a qui les articulations internes de I’ensemble ont de 
I’importance. Ne d’une foi chretienne, le texte biblique naTt de I’evenement de la rencontre 
de Dieu et de I’etre humain. II n’est plus uniquement une connaissance ou un savoir 
transmis dans un lieu de reception principal et intellectuel. Le texte biblique est la non 
comme document de la foi, mais comme « monument de la parole », « oeuvre de 
signification ». C’est la pratique de la foi, de la reponse a la parole de Dieu. 

La pratique de la lecture semiotique met en lumiere cette dimension. Dans I’acte de 
lecture lui-meme, le lecteur trouve a entendre ce qui est dit de lui-meme comme sujet 
humain. En devenant pratique de I’ecoute, la lecture ouvre ainsi a la question du sujet ; 
elle surprend le lecteur qui abordait le texte avec le desir de savoir, ou de confirmer son 
savoir, et le conduit vers I’horizon d’attente 368 . 

Si la lecture est une pratique ou le sujet interprete decouvre et entend ce qui est dit 
de lui, en dega des representations, elle doit etre un lieu theologique privilegie. C’est une 
lecture anthropologique de la Bible qui est la structure de I’humain instaure comme sujet 
par la parole de Dieu. 


BILAN 

Quand nous parlons de la semiotique biblique, elle est avant tout une pratique de lecture 
et d’interpretation. Mais, il existe tendance de parler trop souvent des methodes de fagon 
mecanique avec lesquelles on obtiendra un resultat plus totalisant, si bien qu’on oublie le 
lecteur. 
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Pour le « lecteur devenant sujet », la lecture est un voyage, une traversee, un 
desir d’aller plus loin. Et I’interpretation est une lecture, un itineraire « parmi une infinite de 
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traces possibles ». Le lecteur ou I’interprete doit construire la coherence du discours 
qui releve d’un parcours dynamique de la signification. II faut done retenir I’idee d’un projet 
de lecture, d’un parcours interpretatif. 

Lire I’/Apoca/ypse en semiotique, c’est pour nous parcourir lentement le texte de 
l’/\poca/ypse, proposer un modele figuratif dont ce texte est la manifestation d’une 
signification immanente. Nous y sommes engages pour faire acte de langage. 
L’interpretation de I’/Apoca/ypse dont il est question n’est pas un jugement porte ou une 
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Louis PANIER, « Lecture semiotique et projet theologique. Incidences et interrogations » ... p.215-216. 
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Jean-Marie CARRIERE, « De I'un a I’autre Testament : conduire I’acte de lecture au seuil de I’accomplissement », L'unite de 
I’un et t’autre Testament dans t’oeuvre de Paul Beauchamp, Actes du colloque Paris 2004, editions facultes jesuites de Paris, 2005, 

p.88. 
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Nous reprenons Pierre-Marie BEAUDE, « Lecteur responsable », L'unite de I’un et I’autre Testament dans I’ceuvre de Paul 
Beauchamp, Actes du colloque Paris 2004... p.197. 
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valeur declaree sur les donnees du texte, mais elle est un travail ou un lecteur s’actualise 
comme sujet. En tant que lecteurs, nous sommes les sujets risques de I’interpretation. 
Nous allons nous decouvrir, nous devoiler dans la lecture. Parce que, dans la pratique de 
la semiotique, \’Apocalypse devient le lieu ou le sujet se trouve lui-meme interprets. 

Ainsi, la lecture semiotique de la Bible ouvre a la question humaine du sujet. Elle 
oriente un projet theologique dans la trace de la revelation de Dieu. La Bible deploie une 
structure de I’humain ou la revelation de Dieu traverse toujours I’humain. Si la revelation 
de Dieu est le don de Dieu aux hommes, le statut du sujet humain est le lieu ou le don de 
Dieu est a interpreter plus qu’a savoir. C’est pourquoi « la Bible est une ecriture a lire plus 
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qu’un texte a etudier ». Nous sommes maintenant pour ce travail du sujet. 
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Louis PANIER, art. cit., p.216 ; voir egalement Jean CALLOUD, « Le texte a lire », Le Temps de la Lecture, Paris, Cert, 1993, 
p.31-63. 
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DEUXIEME PARTIE : ANALYSE 
SEMIOTIQUE DE VAPOCALYPSE 


INTRODUCTION 


Line fois observe I’etat de recherche et les epistemologies de la lecture de I ’Apocalypse 
dans I’histoire, et reflechi sur I’acte de lecture par rapport a ces lectures traditionnelles, il 
est le temps de consacrer entierement notre travail a I’analyse semiotique de 
I ’Apocalypse. 

Pour cette partie, nous commencerons dans le premier chapitre par remarquer la 
particularite du texte de I ’Apocalypse. Dans I’ensemble de I ’Apocalypse, nous 
chercherons sa particularite a partir du titre et de I’adresse du livre. Cela nous permettra 
d’une part d’etablir I’organisation figurative ou discursive de I ’Apocalypse, et d’autre part, 
d’en choisir a analyser Ap. 12 et le parcours figuratif de la Femme qui nous paraTt 
important et problematique. 

Le deuxieme chapitre sera done mis sur pied de Ap. 12, qui raconte un recit d’une 
guerre celeste et d’une guerre terrestre et dans lequel plusieurs scenes caracteristiques 
se deploient a partir des deplacements de la Femme et du Dragon. L’analyse de ce recit 
nous montrera comment s’articulent et se croisent le dispositif narratif et le dispositif 


protege en vertu de la loi du droit d'auteur. 



FIGURES EN DEVENIR 


discursif dans le texte. Nous verrons que les figures mises en discours fonctionnent pour 
un acte enonciatif, non pas pour qu’elles soient aussitot semantisees. Nous passerons 
ainsi de I’ordre des signes a la chaTne discursive, et cela nous conduira a la distinction 
entre la manifestation et I’immanence. 

Un dernier chapitre se fixera du parcours figuratif de la Femme dans I’ensemble de 
I’/Apoca/ypse. II s’agira de suivre comment les figures feminines s’enchaTnent sous les 
divers types (Jezabel, mere, prostituee, epouse,..) dans le texte de I ’Apocalypse. Nous 
trouverons finalement que ces figures s’orientent vers I’accomplissement a travers son 
itineraire particulier : figure - deformation - refiguration. L’emergence du sujet doit etre 
cherchee aussi du cote de I’instance de reception, comme effet du discours. Les pages 
dont nous allons aboutir voudraient contribuer a reflechir quelles sont I’identite de la 
Femme et sa fonction dans I’/Apoca/ypse. 

Lire I’/Apoca/ypse en semiotique ne sera pas pour nous la tache de trouver un fil 
conducteur, mais de laisser emerger une parole vivante a travers la totalite signifiante. 
Lire I’/Apoca/ypse en semiotique, c’est alors la question de suivre attentivement revolution 
des dispositifs differents dans des relations intersubjectives, qui sont a lire dans le texte. 


CHAPITRE PREMIER. : REMARQUES D’ENSEMBLE 


Comme nous I’avons vu dans la premiere partie, I 'Apocalypse est souvent considere 
comme un livre difficile et complique. II en resulte qu’elle reste comme un texte 
enigmatique.L 'Apocalypse provoque ainsi notre interet de lecture. Si on compare 
I’/Apoca/ypse au theatre, il y a d’abord des scenes et des acteurs : Jean, Dieu, I’Agneau, 
les anges, les temoins, la Femme, I’enfant, le Dragon, les Betes, la Prostituee, etc. II s’agit 
d’un recit des relations conflictuelles, qui se deploie surtout autour de la Femme (et 
I’enfant) et du Dragon dans Ap. 12. 

Or, les caracteristiques de I ’Apocalypse se trouvent avant tout au fait qu’il est 
I’ecriture de la vision et qu’elle se presente des le debut. Autrement dit, \’Apocalypse 
constitue la correlation de la vision, de la parole et de I’ecriture. Cette particularity doit etre 
expliquee a partir de I’ensemble du titre et de I’adresse. L ’Apocalypse est une 
telle revelation et non une annonce de catastrophes comme on dit souvent. Le terrain 
figuratif complexe qui s’y noue est a prendre comme une revelation, un de-voilement, ce 
qui nous ramene bien a I’idee d’une manifestation du sens (mise en discours), non pas de 
compte-rendu des visions. 

Nous ferons quelques remarques d’ensemble d’une telle Apocalypse. Nous ne 
chercherons pas simplement a decoder le sens de la revelation, mais a observer 
I’organisation specifique dans le texte de I ’Apocalypse. 


1. LA VISION, LA PAROLE ET L’ECRITURE 
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Nous partirons de cette hypothese que la vision, la parole et I’ecriture travaillent toujours 
ensemble dans ce texte, puisque « Jean » a regu I’ordre d’ecrire ce qu’il a vu. Comme le 
note Jean Delorme, que nous avons cite plus haut, le texte de I ’Apocalypse conduit vers 
la figure nouvelle, un monde nouveau dans lequel Jean est introduit sous la forme de « je 
vis », « j’entendis ». Comme nous I’avons remarque plus haut avec Frangois Martin, la 
vision et I’ecriture sont liees dans I’experience de Jean comme les deux faces d’une 
meme piece de monnaie. 

Nous allons examiner d’abord la condition semiotique du livre et reflechir ensuite sur 
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I’ordre d’ecrire des visions et sur I’invitation a la lecture 

1.1. La condition semiotique du livre 

Depuis le debut du premier chapitre de \’Apocalypse, le titre et I’adresse installent une 
condition semiotique ou une contrainte semiotique d’enonciation. Nous pouvons reperer 
un dispositif complexe de cette revelation a partir des trois premiers versets de 
I’introduction : 

Revelation de Jesus-Christ que Dieu lui donna pour montrer a ses serviteurs les 
choses qui doivent advenir rapidement, et qu’il signifia en envoyant comme 
intermediaire son ange a Jean son serviteur, lequel temoigna la Parole de Dieu et 
le temoignage de Jesus-Christ, tout ce qu’il a vu. Heureux celui qui lit, et ceux qui 
ecoutent les paroles de la prophetie et gardent ce qui s’y trouve ecrit, car le 
temps est proche (1, 1-3). 

Quelle est la revelation ? En termes du dictionnaire, le mot « apocalypse » 
(□□□□□□□□□□) qui signifie « devoiler », « reveler », c’est au sens litteral un 
« devoilement » ou une « revelation ». II s’agit ici d’un dispositif complexe : 1) revelation 
donnee («□□□■□□□») a Jean par Dieu : sanction narrative ; 2) revelation signifiee ( 
« □□□□□□□□ » ) a Jean par I’envoi de I’ange : objet - signe ; 3) 

parole/temoignage/vision attestees par Jean : veridiction. 

La vision et I’ecriture sont liees dans I’experience de Jean, voyant et ecrivain, comme 
les deux faces d’une meme piece de monnaie : « Ce que tu regardes, ecris-le ! » (1, 11). 
Pourquoi I’ecrire ? Dans un programme narratif, la finalite de la revelation est en vue de 
montrer ( « □□□□□□ » ) a ses serviteurs les choses qui doivent advenir rapidement. II 
faut examiner I’operation du discours, parce que le discours fait reconnaTtre I’acte 
d’enonciation, I’instance d’enonciation. 

L’adresse installe surtout I’enonciateur et I’enonciataire, en plus de la communication 
du livre (Jean □ Eglises d’Asie). Mais les plans d’organisation et d’effectuation de la 
communication sont complexes. L’enonciation de I ’Apocalypse proclame une Beatitude : « 
Heureux celui qui lit et ceux qui ecoutent les paroles de la prophetie et gardent les choses 
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ecrites en elle, car le moment est proche » (1,3) . Autrement dit, « celui qui lit », « ceux 
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Nous nous appuierons ici sur la conference donnee par Jean DELORME (« L’Apocalypse de Jean ») a Agora Tete d’Or a Lyon 
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(« Je suis I'alpha et I’omega. L’Apocalypse a la lettre ») au colloque du CADIR a Lyon en septembre 2006 ; a paraTtre dans 
Semiotique et Bible, n°128, Janvier 2008. 
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qui ecoutent les paroles » et « ceux qui gardent ce qui est ecrit », ils sont les « actants » 
de la Beatitude de \’Apocalypse : « lire », « ecouter » et « garder » ce qui est ecrit sont les 
actions de la Beatitude. A la suite de cette Beatitude, I’enonciation de I’enonciataire 
s’enonce directement comme une reponse : « Oui, Amen ! (□□□ , □□□□) » (1, 7). On en 
trouve I’echo et I’articulation a la fin de \’Apocalypse : « Amen, viens, Seigneur Jesus 
(□□□□ , □□□□□ , □□□□.□ □□□□.□) » ( 22 , 20 ). 

Le temps est proche, I’ecrit se soutient de cette imminence d’un surgissement de la 
verite dans le reel, dans les choses du monde ; la parole est dans les signes attestes par 
Jean, elle est gardee dans I’ecrit ou la lecture peut I’entendre : I’effet de cette ecoute et de 
cette garde est la Beatitude. Cette attitude du lecteur le situe a la charniere du temps 
present (le temps de I’ecrit) et de I’avenir qui vient (temps de I’ecriture accomplie, 
achevee) : les consignes de lecture repondent a cette situation. 

C’est la revelation, devoilement de Jesus-Christ cache aupres de Dieu, mais c’est 
Jesus-Christ lui-meme qui beneficie de cette revelation. II y a une connaissance partagee 
entre Dieu et Jesus dont le livre s’autorise a propos des « choses (’'□) » qui doivent 
advenir rapidement 374 . II y aura le moment ou la chose est remplacee par les signes. II 
s’agit de I’acte de langage, du langage des signes, puisque la revelation est signifiee a 
Jean par I’envoi de I’ange. La revelation est un tel devoilement a travers des signes : « 
elle n’est pas la mise en presence immediate et directe avec la chose vue, elle est une 
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representation de la chose a voir ». Dans I 'Apocalypse, nous sommes dans le langage, 
dans lequel Jesus n’est pas en realite comme telle, mais en signes. 

Cette adresse a propos de Jesus-Christ est liee a la premiere declaration du 
Seigneur Dieu, qui clot I’introduction de I’ensemble du livre et qui precede immediatement 
le debut du recit de Jean : 

Moi, je suis I’Alpha et I’Omega, dit le Seigneur Dieu, Celui qui est, et Celui qui 
etait, et Celui qui vient, le Tout-Puissant (1, 8). 

Si Dieu est le locuteur (« moi »), ce n’est pas un discours sur Dieu, mais le discours de 
Dieu lui-meme comme le sujet de capacite : c’est le Seigneur Dieu qui enonce. Tandis 
que Jesus-Christ est « le temoin, le fidele, le premier-ne des mods et le chef des rois de la 
terre » (1, 5) et « celui qui nous aime et nous a delies de nos peches par son sang, et qui 
a fait de nous un royaume, des pretres pour son Dieu et Pere » (1, 5-6). Si Dieu est 
donneur de la revelation, Jesus-Christ est a la fois le revelateur et la chose revelee en tant 
que le temoin ressuscite. 

La formule d’une telle declaration du Seigneur Dieu se trouve encore deux fois dans 
le livre : « Je (suis) I’Alpha et I’Omega, le Commencement et la Fin. A celui qui a soif, je 


II y a sept Beatitudes dans I ’Apocalypse : cf. 1,3 ; 14, 13 ; 16, 15 ; 19, 9 ; 20, 6 ; 22, 7.14. Par rapport a cette formule 
« Heureux », le terme « Malheur » se comptera quatorze fois en sept endroits : 8, 13 (3 fois); 9, 12 (2 fois); 11, 14 (2 fois); 12, 12 ; 
18, 10 (2 fois). 16 (2 fois). 19 (2 fois). 
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Les autres traductions proposent « "□ » en« ce » au lieu de « ia chose » : « ce qui doit arriver bientot ». Voir La Bible 
Jerusalem et Traduction cecumenique de la Bible. 
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donnerai de la source d’eau vive, gratuitement » (21, 6) ; « Moi, I’Alpha et I’Omega, le 
Premier et le Dernier, le Commencement et la Fin » (22, 13). II y a encore deux autres 
declarations, moins precises et moins completes, font echo : « Grace et paix de la part de 
celui qui est, qui etait et qui vient... » (1,4-5) ; « Moi, je suis le premier et le dernier, et le 
vivant. J’ai ete mort et void que je suis vivant pour les siecles des siecles » (1, 17-18). 

D’apres Jean Calloud qui fait une remarque dans sa forme (le verbe « etre » n’est 
assure que dans la formule de 1,8), cette declaration affirme deux notions : le « sujet » et 
le « signifiant », ainsi que la relation de I’un avec I’autre. Comme si le sujet « etait » le 
signifiant ; avec cette particularity que le signifiant est double, Alpha et Omega : le 
Premier et le Dernier. II s’agit des deux signifiants distants I’un de I’autre autant sans 
confusion et sans lien entre eux. Nous sommes la rigoureusement au niveau de 
la « lettre » ; la lettre qui n’a pas de signifie. 

S’il en est ainsi, il ne s’agit pas de definir le sujet, mais plutot de le representer par un 
rapport. La declaration d’identite ainsi formulee signale et annonce une totality signifiante 
intermediaire entre I’Alpha et I’Omega. Dieu et Jesus-Christ ne sont pas mis en scene 
comme les personnages parmi d’autres, mais les « sujets » represents par les 
« signifiants » qui lient les autres signifiants entre I’Alpha et I’Omega. 

Or, une parole est emergee a la fin du livre : « Void, je fais toutes choses nouvelles » 
(21, 5). Cela veut dire que tout I’itineraire vers une nouveaute va a Celui qui ordonne 
d’ecrire et continue de dire : « C'en est fait. Je suis I'Alpha et I'Omega, le commencement 
et la fin » (21,6). 

II faut reprendre ici la question du rapport entre attestation et temoignage, entre 
signes et veridiction. La revelation est attestee ( « □□□□□□□□□□ » ) par le temoignage 
de Jean, de tout ce qu’il a vu. II s’agit de la veridiction, un nouveau niveau de 
fonctionnement, different de la manifestation. La vision et la parole constituent I’ecriture de 
I ’Apocalypse, parce que Jean regoit I’ordre d’ecrire ce qu’il a vu et entendu : « Ce que tu 
vois, ecris-le dans un livre » (1, 11) ; « Ecris, car ces paroles sont fideles et veridiques » 
(21, 5). L’attestation et le temoignage de Jean engagent sans doute quelque chose du 
corps ou du croire. 

Mettre en discours I’emergence d’une enonciation qui se veut attestation de verite 
suppose un mode particulier d’attestation et peut-etre la particularity de la veridiction. 
C’est une operation de veridiction, telle que son contenu (I’etre) n’est pas predique 
autrement que par le langage des signes (le paraTtre). La revelation est d’abord 
« signifiee » a Jean par I’envoi de I’ange, et qu’elle est ensuite « attestee » comme 
temoignage par Jean (1, 1-2). 

Reperons done bien la declaration que la revelation est « donnee » a Jesus-Christ et 
« signifiee » a Jean. La parole et le temoignage sont dans les signes attestes et gardes 
dans I’ecrit par Jean 376 . Si « ce qu’il a vu » est ecrit comme visions innombrables dans le 
texte, ce sont des signes. Les visions de \’Apocalypse ne sont done ni informatives, ni 
spectaculaires. Elies sont dentes, et elles doivent etre dentes : Jean en regoit I’ordre. 
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Ecrites, les visions disposent en discours un univers de signes. Par rapport aux signes 
ecrits, il y a « ce qui est ecrit » et « ce qui n’est pas ecrit » (cf. 10, 4). II y a les visions et 
I’ecriture des visions, et ces deux ne sont pas identiques (certaines visions ne sont pas 
ecrites), mais deux formes differentes de signes. 

II y a ici la place donnee au lecteur. C’est parce que la lecture devient le passage 
aventureux d’un monde a un autre a travers les signes. Le lecteur devient le sujet 
interpretant, c’est une anthropologie du sujet-lecteur. La revelation doit etre interpretee : 
signifiee, la revelation est a lire et a interpreter. La question du « signifiant/signifie » se 
pose ici dans la relation de « revelation donnee » et de « revelation signifiee ». 

Ainsi, la revelation ecrite nous invite a lire et a interpreter. Ce qui importe est le fait 
que tout cela n’est pas pour faire peur ! : « Sois sans crainte » (1, 17). Au contraire, 
\’Apocalypse nous invite a la Beatitude des le debut du livre : « Heureux le lecteur » (1, 3). 
A partir de cette perspective, nous rappelons deux hypotheses : 

- La premiere hypothese, c’est que nous ne sommes pas dans le cas du 
compte-rendu ou du reportage informatif, mais dans le cas des « grandeurs figuratives » 
ou I’enonciation est congue comme I’acte qui donne lieu a la coherence discursive : des 
« signifiants » visuels dont la visualite convoque un sujet, un enonciataire. 

- Une autre hypothese est sur la fonction du corps lie au temoignage et au langage 
(attestation de verite, signe, ecrit) ainsi qu’a la vision (sensible) et a la parole (intelligible). 
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II s’agit d’une strategie persuasive et de la « conversion » du lecteur 


1.2. L’experience de la parole 

La prise de la position discursive est comme la suivante : au jour du Seigneur (temps), la 
parole est donnee a Jean (acteur) qui se trouvait dans I’Tle de Patmos (espace): 

Moi, Jean, votre frere et votre compagnon dans I’epreuve, la royaute et la 
perseverance en Jesus, je me trouvais dans I’ile de Patmos a cause de la Parole 
de Dieu et du temoignage de Jesus. Je fus saisi par I’Esprit au jour du Seigneur, 
et j’entendis derriere moi une puissante voix, telle une trompette, qui proclamait: 
Ce que tu vois, ecris-le dans un livre, et envoie-le aux sept Eglises : a Ephese, a 
Smyrne, a Pergame, a Thyatire, a Sardes, a Philadelphie et a Laodicee. Je me 
retournaipour regarder la voix qui me parlait; et, m’etant retourne, je vis sept 
chandeliers d’or; et, au milieu des chandeliers, quelqu’un qui semblait un Fils 
d’homme ... A sa vue, je tombai comme mort a ses pieds, mais il posa sur moi sa 
droite et dit: Ne crains pas, Je suis le Premier et le Dernier, et le Vivant, je fus 
mort, et void, je suis vivant pour les siecles des siecles, et je tiens les cles de la 
mort et de I’Hades. Ecris done ce que tu as vu, ce qui est et ce qui doit arriver 
ensuite ...(1, 9-20). 

La vision n’est pas une spatialite, mais un evenement somatique et perspectif, une 
atteinte au corps du visionnaire : Jean est saisi en Esprit et entend une puissante voix 
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comme une trompette, et il voit. II s’agit d’un programme de communication informative : 
le son d’abord plutot que le message. Cette vision ne repond pas a un vouloir-voir du 
voyant, mais a la voix qui ordonne d’ecrire la vision : « Ce que tu vois, ecris-le dans un 
livre (□ □□□□□□□ □□□□□□ □□□ □□□□□□□) » (1, 11). L’ensemble de I 'Apocalypse 
articule ainsi parole, vision et ecriture : I’ecriture precede de la vision et de la parole. La 
vision est « ecrite » par Jean visionnaire ecrivain : « ecrire » n’est pas seulement 
transcrire, representer, faire voir ce qui a ete vu, mais repondre a I’ordre de la voix, a 
I’experience de la parole regue, entendue et pergue. 

II s’agit en effet d’une experience inaugurale. Jean se retourne pour voir, et a sa vue, 
il tombe comme mort a ses pieds : on passe de I’evenement (la voix) a la quete (pour voir) 
et son effet (comme mort). Le positionnement de I’enonciateur est marque comme la voix 
vue, son identite est decrit « comme un Fils d’Homme ». Une telle experience interroge 
quelques questions : cette comparaison est-elle de I’ordre du figuratif visible ? Que faire 
de la filiation ? 

Le dispositif enonciatif est mis en scene, en figures : chandeliers, pieds d’un bronze, 
sept etoiles dans sa main droite, etc (1, 13-16). Ce qui arrive le Fils d’Homme comme 
instance d’enonciation, ce n’est pas quelque chose a transmettre, mais le lieu ou peuvent 
advenir parole et verite du temoignage. II enonce finalement : « Ne crains pas, Je suis le 
Premier et le Dernier, et le Vivant, je fus mort, et voici, je suis vivant pour les siecles des 
siecles, et je tiens les cles de la mort et de I’Hades » (1, 17-18). 

Le debut de I ’Apocalypse manifeste ainsi I’ordre d’ecrire ce qui est vu (qui est et qui 
viendra) et la dictee des 7 lettres aux 7 eglises : c’est I’articulation entre la vision et 
I’ecriture, montrer et dieter. Cela nous fait revenir a I’ordre de montrer : « pour montrer a 
ses serviteurs les choses qui doivent advenir rapidement » (1, 1). S’il en est ainsi, les 
visions correspondent a ce qui est « montre » : (□□□□□ : je montrerai) et \’Apocalypse 
developpe et deploie I’ensemble de ces visions. 

S’agissant de telles experiences inaugurales (parole - vision - ecriture), Ap. 10 
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presente un cas particulier et significatif : 

J’avangai vers range et le priai de me donner le petit livre. II me dit: Prends et 
mange-le. II sera amer a tes entrailles, mais dans ta bouche il aura la douceur du 
miel. Je pris le petit livre de la main de I’ange et le mangeai. Dans ma bouche il 
avait la douceur du miel, mais quand je I’eus mange, mes entrailles en devinrent 
ameres. Et Von me dit: II te taut a nouveau prophetiser sur des peuples, des 
nations, des langues et des rois en grand nombre (10, 9-11). 

Ce n’est pas simplement le livre sous les yeux, mais le livre « a prendre » et « a manger » 
dans le corps entier. L’enjeu du livre, ce n’est pas de lire, mais d’ouvrir et de manger. II 
n’est pas question de secret a devoiler ou de connaissances a acquerir; il s’agit plutot de 
manifester les effets d’un passage de I’ecriture dans le corps. C’est le role du prophete. 
Etre prophete, c’est etre sujet de la parole de verite ; faisant passer en meme temps la 
douceur et I’amertume dans son corps. 

Le passage de la vision a la manducation va preciser le rapport du sensible (du 
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L 'Apocalypse reporte en effet diverses figures d'ecriture : « les lettres aux sept Eglises », « le livre scelle » ou « le livre a 
ouvrir », « le livre a manger », « le petit livre », « le livre de la vie », « les livres », etc. 
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perceptif) a I’enonciation. Dans I’experience de la parole, la devoration et la proferation 
s’articulent ainsi : I’ordre de prendre pour devorer (10, 9) et I’effet de la devoration (10, 
10). II ne s’agit pas du cote du mode de la communication, mais du cote des conditions 
d’emergence de la parole. 

C’est avec le « nous » qu’une relation solidaire est introduite enfin entre Jean et les 
lecteurs. Ceux-ci sont « serviteurs » de Dieu ainsi que Jean (1, 1), « freres » et 
« compagnons » de Jean dans I’epreuve (1, 9). La destinee de Jean est identifiee done a 
celle des lecteurs. Ecrite par Jean qui est un de « nous », la revelation nous invite ainsi a 
lire et a interpreter. « Heureux le lecteur ! » (1, 3), c’est une invitation a la lecture, a la 
Beatitude ; c’est une invitation a etre temoin, a etre sujet de la parole. 

La revelation nous est proposee comme evenement de rencontre. C’est la rencontre 
corporelle et spirituelle en meme temps. Dans I ’Apocalypse, I’experience de la parole est 
situee dans un espace et dans un temps particuliers, comme sur une autre scene. Jean 
« entend une voix » derriere lui, il « se retourne » pour « regarder », il « voit », il « tombe a 
ses pieds comme mort », il « est touche par la droite » de celui qui parle et qu’il a vu. Le 
statut de temoin est transforme et la condition de la parole est changee. 

L 'Apocalypse nous invite ainsi a la rencontre avec Dieu, a I’univers de cette rencontre 
inattendue. II est le temoignage sous la forme de I’invitation, il nous invite a la realisation 
ultime de la verite, de I’amour. A la fin du livre, I’Esprit et I’Epouse disent ensemble : 
« Viens ! Que celui qui entend dise : Viens ! Que celui qui a soif vienne, que celui qui le 
veut regoive de I’eau vive, gratuitement » (22, 17).II s’agit de I’invitation a la parole, du 
desir de la parole. 


2. LA QUESTION DES FIGURES MISES EN DISCOURS _ 

Dans la perspective que \’Apocalypse est une constitution de narrativite complexe et un 
fruit de la correlation entre la vision, la parole et I’ecriture, nous presenterons ici 
I’importance de Ap. 12 comme I’histoire des interpretations I’a remarque. 

C’est vrai qu’il est difficile de definir et de resumer \’Apocalypse comme un recit 
centre autour d’une performance principale et articule par un systeme de valeur, mais Ap. 
12 represente une performance d’expulsion comme realisation dans un programme 
narratif de la guerre, mais aussi d’une rupture figurative en rapport avec la transformation 
des sequences. II est done necessaire d’observer la particularity narrative et le jeu des 
figures de Ap. 12. A partir de cette problematique, nous allons proposer I’organisation 
figurative ou discursive de I ’Apocalypse. 

2.1. Ap. 12 dans I’ensemble du livre 

Ap. 12 se situe au centre de I’ensemble du livre. II s’introduit a la suite de la septieme 
trompette, entre le septenaire des trompettes et celui des coupes. Peut-on verifier si 
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I’unite de Ap. 12 est encadree de tel ou tel verset ? Nous n’en sommes pas la. Nous 
examinerons plutot dans sa description une des caracteristiques du recit de Ap 12 comme 
le centre du livre et la charniere de son organisation. 
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Ap. 12 est distinct par rapport aux chapitres precedents, avec I’apparition des deux 
signes dans le ciel. La correlation entre vision et parole s’y deploie sous une forme 
particuliere : d’abord, ces deux signes sont apparus dans la vision, mais ils disparaissent 
dans la voix, qui constitue un autre systeme, une sequence discursive. Le lecteur est done 
invite au passage de la vision a la parole, d’un monde des signes a un monde des figures, 
non-signes dans la tradition de L. Hjelmslev. II s’agit d’aborder les systemes de 
signification a partir d’une dissociation du signe, d’une perte du sens. II s’agit des deux 
etats de la signification : celui de la manifestation et celui de I’immanence. 

Ces deux signes sont la Femme (12, 1) et le Dragon (12, 3), ils se sont affrontes 
autour I’enfant qui va naTtre. Le role de la Femme est celui de I’enfantement et toutes les 
lumieres sont ordonnees autour d’elle : drapee de soleil, et la lune sous ses pieds, et sur 
sa tete une couronne de douze etoiles. A la difference de la Femme, le Dragon represente 
I’agressivite de I’anti-programme au point de vue narratif : il se tient debout, devant la 
Femme, afin de devorer son enfant a naTtre. Si le programme de la Femme est celui de la 
vie, parce qu’elle va mettre au monde I’enfant, tandis que le programme du Dragon est 
celui de la mort, parce qu’il veut annuler sa vie. 

Apres I’enfantement, il y a le changement des espaces : la Femme s’enfuit du ciel au 
desert, ou elle a la un lieu prepare d’aupres de Dieu, tandis que son enfant est enleve 
vers Dieu et vers son trone. Un tel deplacement de la Femme et de son enfant peut etre 
qualifie comme une delivrance du danger du Dragon, mais il produit le changement des 
statuts de la Femme et du Dragon. La Femme n’est plus un signe dans le ciel, elle devient 
une figure, non-signe. Quant au Dragon, il fait une guerre dans le ciel non avec cette 
Femme mais avec Mikael de sorte qu’il est expulse sur la terre. Etant ainsi expulse du 
ciel, le Dragon est re-nomme : I’antique serpent, le Diable, Satan, seducteur du monde 
entier (12, 9). 

C’est une grande voix qui y est inscrite comme un acte de I’enonciation. II n’y a ni la 
Femme, ni le Dragon dans cette voix. En disant I’expulsion de I’accusateur, cette voix 
proclame le salut et la victoire : « Maintenant est advenu le salut et la puissance et le 
regne de notre Dieu et I’autorite de son Christ, car il fut jete, I’accusateur de nos freres, 
celui qui les accusait devant notre Dieu, jour et nuit. Et eux-memes I’ont vaincu par le 
sang de I’Agneau et par la parole de leur temoignage, et ils n’ont pas aime leur ame 
jusqu’a la mort » (12, 10-11). 

Entre la vision et la parole, il y a une correspondance au niveau narratif (expulsion), 
mais une difference au niveau enonciatif: dans la vision, c’est le Dragon qui est expulse, 
mais dans la parole, c’est I’accusateur. C’est la difference entre I’evenement raconte et 
I’evenement rapporte. La parole s’inscrit pour sa part sur un autre registre ; il ne s’agit pas 
du signe a voir, mais du discours a interpreter dans la transformation des sequences : le 
visible et I’intelligible sont lies fun a I’autre par une perspective enonciative avec les 


Nous en avons parle dans notre premiere partie : d’apres Eugenio Corsini, Ap. 12-15 torment ensemble une unite qui contient 
un tel element repetitif en structure : les deux signes apparus dans le ciel et le signe des anges tenant les 7 coupes ; Ap. 12 
fonctionne comme une partie du prelude au septenaire des coupes. Tandis que Aune propose de delimiter cette unite en 11, 19 - 
14, 20 : Ap. 12 est introduit par 11, 19 et conclu par 12, 18, et une telle section est etendue jusqu'a 14, 20 ; c’est a partir de la vision 
eschatologique que se forme une unite narrative, 11, 19-14,20. 
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statuts differents de ce qui est vu et de ce qui est dit et entendu. La sequence discursive 
introduit I’autre evenement qui n’est simplement ni rajout, ni repetition de I’evenement 
raconte. Elle participe ainsi a construire le dispositif figuratif qui vient complexifier le 
deployment narratif du recit. 

II s’agit de I’enchaTnement des figures a partir de deux rationalites, « rationalite 
pratique » qui est une rationalite narrative, lineaire, pragmatique, et « rationalite 
semiologique » qui concerne la quete du sens : a partir de la, on va parler de la 

380 

« rationalite figurale » a I’ecart entre ces deux rationalites 

De ce point de vue, la figure de la Femme est problematique. Elle apparaTt dans la 
vision et disparaTt dans le discours si bien qu’elle participe en quelque sorte a la rupture 
ou a la transformation dans les sequences. En effet, I’ensemble de \’Apocalypse 
represente quatre types de la Femme, « □.□□□ » en grec : Jezabel (Ap. 2), la Femme 
comme mere (Ap. 12), la Femme comme prostituee (Ap. 17) et la Femme comme epouse 
de I’Agneau (Ap. 19 et 21-22). Et a chaque type, il y a la correlation entre la vision et la 
parole qui participe a la construction des dispositifs differents et a la distinction des etats 
de signification. 

Avec cette figure de la Femme, nous pourrons done etablir deux hypotheses : 

1) II s’agit d’une ecriture des signes qui n’a pas pour seule fonction de decrire les 
signes eux-memes, mais qui suppose I’envoi a une finalite ou un aboutissement. 

2) La correlation entre la vision, la parole et I’ecriture est liee aux figures mises en 
discours, aux figures en devenir: il s’agit de faire pouvoir lire. 

Nous verrons comment leurs parcours descriptifs se declenchent et se croisent dans 
Ap. 12 et dans I’ensemble du livre. 

2.2. Organisation de VApocalypse 

Nous allons enfin proposer I’organisation de I ’Apocalypse dont la charniere est Ap. 12. La 
prise en compte de la correlation de la vision, de la parole et de I’ecriture conduit a 
organiser le texte selon les criteres figuratifs (ou discursifs), les trois dimensions spatiale, 
temporelle et actorielle du plan figuratif dont I’articulation est une marque de I’enonciation. 

Nous avons remarque plus haut que I ’Apocalypse est constitue globalement par la 
succession de quatre blocs narratifs, les septenaires : 7 lettres, 7 sceaux, 7 trompettes et 


380 

Louis PANIER, « L'Ecriture et la Vision dans I’Apocalypse 1 », communication citee plus haut. Qu'on nous permette aussi de 
citer I’article « semiotique » par Jean DELORME, Dictionnaire de la Bible - Supplement, col. 318-319 : « Un premier niveau de 
signification, celui d’un recit qui souvent presente deja un derangement des representations courantes du monde ou de la societe, 
vise un second niveau, mais decale, sans correspondances ponctuelles entre les deux. L’explication ou I'interpretation de la 
parabole (p. ex. en Marc 4, 14-20, mais aussi en bien des commentaires) cherche inevitablement a en etablir (par une demarche 
qui se rapproche de I’allegorie). C’est une fagon de la rationaliser en construisant I’equivalent d’un code entre les deux plans. On n’y 
reussit jamais (meme quand e'est Jesus qui, dans le texte, le fait), si bien que la parabole garde toujours, en sa figurativite quelque 
chose d’irreductible. Aucune explication ou application ne la sature. La quete du sens se trouve ainsi relancee et empeche de le 
fixer en des formules illusoirement claires comme on en cherche par exemple pour “ le royaume des cieux ” en Matthieu 13, ou le 
couple " justes/pecheurs ” en Luc 15. » 
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7 coupes. Mais nous remarquons specialement le fait que ces septenaires sont des 
evenements inauguraux autour de I’evenement des signes de Ap. 12 et que tous ces 
evenements se deploient globalement en deux espaces, le ciel et la terre. Dans la trame 
du texte et dans le developpement des visions, les analogies et les rappels, les echos et 
les reprises sont introduits a partir des figures diverses. II s’agit de I’enchaTnement des 
figures qui vient complexifier I’organisation narrative et pose des questions figurative et 
discursive. 

Voici notre hypothese de I’organisation de \’Apocalypse : 

A. PROLOGUE (1, 1-8): Le titre et I’adresse de la revelation. 

B. EVENEMENTS INAUGURAUX ANTICIPES : 

1) Les lettres a lire aux Eglises terrestres (1, 20 - 3, 22) : Chaque lettre suscite 
I’ecoute en se finissant par le refrain : « Celui qui a des oreilles, qu’il entende ce que 
I’Esprit dit aux Eglises ». 

2) Les sceaux a ouvrir (4, 1 - 7, 17) et les trompettes a entendre (8, 1 - 11, 19) dans 
le ciel : A I’ouverture du septieme sceau, un silence d’environ une demi-heure dans le ciel, 
et il apparaTt les sept anges qui se tiennent devant Dieu et qui sonnent les trompettes. 

C. EVENEMENTS D’AFFRONTEMENT ET DE GUERRE (12, 1-18) : 

1) Une guerre celeste (12, 1-12) : L’apparition des deux signes, la Femme et le 
Dragon qui se sont affrontes dans le ciel ou le Dragon fait la guerre avec le Mikael. Le 
salut et la victoire sont proclames par une voix dans le ciel. 

2) Une guerre terrestre (12, 13-18) : Ce ne sont plus les signes, mais les figures qui 
sont dans cette guerre. 

D. EVENEMENTS SYNTHETIQUES (13, 1 - 20, 15) : 

1) L’apparition des deux Betes de la terre et de la mer (13, 1-18). 

2) Le jugement a partir de I’apparition d’un autre signe dans le ciel : 

- les sept anges tenant les sept coupes de la colere de Dieu (15, 1 - 20, 2) : le 
jugement de la Prostituee, de Babylone et de Satan ; 

- le regne du Christ pendant mille ans (20, 3-15). 

3) L’apparition de I’Agneau debout sur la montagne de Sion comme le troisieme lieu 
(14, 1 -20); la noce de I’Agneau (Ap. 19 et 21); la creation du monde nouveau (21, 1 - 22, 
5). 

E. EPILOGUE (22, 6-21): La cloture de la revelation. 

Comme nous I’avons insiste plus haut, les structures de \’Apocalypse sont organisees 
globalement dans les deux espaces : le ciel et la terre. C’est Ap. 12 qui represente une 
focalisation de ces deux espaces parmi lesquelles le ciel est proclame comme lieu du 
salut et de la victoire et la terre est definie seulement comme lieu de la guerre. II s’agit 
d’une part de la transformation dans la sequence narrative, d’autre part de I’inscription de 
la sequence discursive. Dans I’ensemble de I ’Apocalypse, nous trouvons toujours une 
telle organisation des espaces et un tel phenomene de dedoublement. 
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II y a done non seulement la correspondance, mais la rupture, I’ecart qui permet de 
reconnaTtre la transformation dans les sequences, une ponctuation dont il est question 
d’interpreter I’effet et de mesurer la valeur thematique d’une figure. Pour preciser 
I’organisation discursive ou figurative, il conviendra de suivre comment les figures 
s’enchaTnent dans le texte de \’Apocalypse. Ces enchaTnements constituent alors les 
parcours figuratifs sur I’ensemble du texte. 

Fruit de la correlation de la vision, de la parole et de I’ecriture, le texte de 
I ’Apocalypse s’organise en principe au croisement des deux plans (narratif et discursif) qui 
ne sont pas superposables. En reperant les ruptures, les ecarts, nous prendrons 
conscience des effets de sens qu’ils produisent pour la lecture. C’est ce qu’on appelle la 
« dimension enonciative de I’analyse discursive », elle nous oriente vers la question du 
sujet de I’enonciation. Comme nous I’avons annonce plus haut, nous choisirons a aborder 
cette question a partir de I’analyse de Ap. 12 et du parcours des figures feminines dans 
I’ensemble de I ’Apocalypse. 


CHAPITRE II. : L’ANALYSE DU TEXTE : RECIT DE Ap. 
12 


Nous sommes places maintenant dans la position de quelqu’un qui veut faire une analyse 

381 

semiotique des figures dans un texte, celui de Ap. 12 

12 1 Et un signe, grand, apparut dans le del, une Femme drapee de soleil, et la 
lune sous ses pieds, et sur sa tete une couronne de douze etoiles, z et enceinte, 
et elle crie eprouvant-les-douleurs et tourmentee pour enfanter. J Et apparut un 
autre signe dans le del, et void: un Dragon,mand, rouge feu, ayant sept tetes et 
dix cornes, et sur ses tetes sept diademes ; sa queue traine le tiers des 
etoiles du del et les jeta sur la terre. Et le Dragon se tient debout, devant la 
Femme, celle qui estjsur le point d’enfanter, afin, lorsqu’elle aura enfante, de 
devorer son enfant. 5 Et elle enfanta un fils, un male, qui doit faire-paitre toutes 
les nations avec un sceptre de fer; et son enfant fut enleve vers Dieu et vers son 
trdne. ° Et la Femme prit la fuite vers le desert, ou elle a la un lieu prepare 
d’aupres de Dieu, pour que la ils la nourrissent mille deux cent soixante jours. 7 
Et il advint une guerre dans le del, celle que Mikael et ses anges eurent a 
guerroyer avec Dragon, et le Dragon guerroya, ses anges aussi, ° et il ne fut pas 
de force, et un lieu, le leur, ne fut plus trouve dans le del. 3 Et il fut jete le Dragon, 
le grand, le serpent, I’antique, celui appele Diable et le Satan, celui qui egare la 
terre-habitee entiere, il fut jete vers la terre, et ses anges avec lui furent jetes. 1U 
Et j’entendis une grande voix dans le del disant: Maintenant est advenu le salut 
et la puissance et le regne de notre Dieu et I’autorite de son Christ, car il fut jete, 
I’accusateur de nos freres, celui qui les accusait devant notre Dieu, jour et nuit. 

11 Et eux-memes I’ont vaincu par le sang de I’Agneau et par la parole de leur 
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Nous reprenons pour ce chapitre la traduction proposee par Jean DELORME et Isabelle DONEGANI. 
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temoignage, et ils n’ont pas aime leur ame jusqu’a la mort. 12 C’est pourquoi 
soyez en joie, (les) cieux, et ceux-qui-ont-(leur)-tente en eux ; malheur, la terre et 
la mer, car le Diable est descendu vers vous, ayant une grande fureur, sachant 
qu’il n’a qu’un court moment. 1J Et lorsque le Dragon vit qu’il etait jete vers la 
terre, il poursuivit la Femme qui avait enfante le male. 14 Et a la Femme furent 
donnees les deux ailes de I’aigle, le grand (aigle), afin qu’elle vole vers le desert, 
vers son lieu, ou elle est nourrie, la, un temps et des temps et un demi-temps, 
(loin) de la face du serpent. 15 Et le serpent jeta de sa bouche, derriere la Femme, 
de I’eau comme un fleuve, afin de la faire emportee-par-le-fleuve. lb Mais la terre 
vint au secours de la Femme, et la_terre ouvrit sa bouche et avala le fleuve que le 
Dragon avait jete de sa bouche. 17 Et le Dragon se mit en colere contre la Femme, 
et il s’en alia faire la guerre avec les autres de sa semence, ceux qui gardent les 
commandements de Dieu et qui ont le temoignage de Jesus. Et il se mit 
debout sur le sable de la mer. 


1. CRITERES DE L’ANALYSE 

Pour analyser le texte de Ap. 12, nous allons suivre les criteres figuratifs ou discursifs : la 
spatialite, la temporalite et I’actorialite. 

Le recit de Ap. 12 se passe principalement sur deux espaces, celui du del et celui de 
la terre. Ils sont articules I’un a I’autre au fur a mesure que les acteurs principaux se 
deplacent : la Femme et le Dragon passent tour a tour du del a la terre ; d’autres, par 
exemple, I’enfant et Mikael restent dans le del. Ce qui est remarquable, c’est que la 
situation d’affrontement dans le del est aussi reportee sur la terre apres leurs 
deplacements. II est done necessaire d’observer le rapport dynamique du del et de la 
terre. 

Dans cette perspective, nous pourrons decouper le texte selon la spatialite qui est 
etroitement liee a la temporalite et a I’actorialite au plan figuratif du texte : 

1) UNE GUERRE CELESTE (12, 1-12): 

- Apparition des deux signes, la Femme et le Dragon, et situation originelle de 
I’affrontement dans le del (v.1-4 ) 

- Enfantement et deplacement: I’enfant enleve aupres de Dieu, la Femme s’enfuit au 
desert ou un lieu est prepare d’aupres de Dieu (v.5-6) 

- Une guerre celeste entre le Dragon et Mikael et leurs anges et I’expulsion du 
Dragon sur la terre (v.7-9) 

- La proclamation d’une voix du del (v.10-12): elle est en meme temps une sanction 
en fonction narrative et un autre systeme qui est discursif et enonciatif. 

2) UNE GUERRE TERRESTRE (12, 13-18): 

- Une poursuite du Dragon sur la terre (v.13-16) 

- Une guerre terrestre entre le Dragon et le reste de la descendance de la Femme 
(v.17) 

- Le Dragon sur le sable de la mer (v.18) 
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II nous faut d’abord examiner le probleme de I’apparition : la Femme et le Dragon 
sont les deux signes visibles dans le del. Mais la vision et la parole travaillent ensemble 
ici : il y a correspondance et difference. Dans le del, les signes apparaissent, la voix dit. Si 
I’apparaTtre est du sensible, alors le dire est de I’intellectuel. On passe du sensible a 
I’intellectuel. II y a des questions figurative et discursive a voir. 


2. LE RECIT D’UNE GUERRE CELESTE ET D’UNE GUERRE 
TERRESTRE _ 

Nous analyserons verset apres verset avec I’attention portee sur les plans semiotiques 
(narratif, discursif ou figuratif). 


2.1. Line guerre celeste (12, 1-12) 


2.1.1. Apparition des deux signes, la Femme et le Dragon (v.1-4) 


Un signe, une Femme 

v.1-2 : Et un signe, grand, apparut dans le del, une Femme drapee de so lei I, et la 
lune sous ses pieds, et sur sa tete une couronne de douze etoiles et enceinte, et 
elle crie eprouvant-les-douleurs et tourmentee pour enfanter... 
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Le recit fait apparaTtre les acteurs comme signes. D’ou tellement d’essais d’explication 

383 

. Mais comme nous I’avons souligne, les signes sont a dechiffrer : le recit est compose 
de tels signes par lesquels nous devons passer. 

Que signifie apparaTtre les signes dans le del? ApparaTtre, c’est I’essence originaire 

384 

de toute revelation : il s’agit de la question du sensible, c’est-a-dire, de signifier pour 
montrer quelque chose. Les signes apparus dans le del sont d’abord les signes visibles. 
Pour P. Prigent, la localisation au del marque sa place dans le plan du Dieu 385 . Tandis 
que F. Martin propose de le regarder dans son double statut : statut celeste et statut 
terrestre, statut accompli et statut inaccompli, statut regie et statut problematique : dans le 
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del le probleme est resolu, tandis que sur la terre il est reporte 
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II y a deux explications majeures en exegese qui ne correspondent pas peut-etre en semiotique : cela signifie 
I'accomplissement de la prophetie mais a la place de la vierge c’est le personnage de la Femme, d’une part; la fin des temps et le 
jugement dernier, d’autre part. Voir Pierre PRIGENT, LApocalypse de Saint Jean ... p.290. 

383 

Nous constatons la meme perspective chez Paul Beauchamp : « les choses ne sont pas donnees a identifier avec un constat 
de realisation*. Voir Paul BEAUCHAMP, Parler d’Ecritures saintes... p.110 ; Voir egalement L'un et I'autre Testament. 2. Accomplir 
les Ecritures... p.147-152. 
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Michel HENRY, Incarnation. Une philosophie de la chair, Seuil, 2000, p.135. 

385 

Pierre PRIGENT, LApocalypse de Saint Jean ... p.291-293. 
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Du point de vue semiotique, la figure du del signifie autre chose que la simple 

387 

figuration spatiale . II y aura sans doute la fonction d’envoi d’une telle description. De 
meme, s’agissant de la temporalite, I’apparition des signes n’est pas d’ordre 
chronologique. Le texte dit « un signe, grand, apparut (□□.□□) » a I’aoriste premier passif. 
Par opposition au temps lineaire (present et imparfait), I’aoriste marque un evenement 
ponctuel, sans idee de duree ni de continuity ni de repetition, ni meme, le plus souvent, de 
temps. Autrement dit, I’apparition des signes se fait en dehors du temps et dans I’espace. 

, 388 

Le signe premier est celui d’une Femme ou d’une Epouse :«□□□□» .11 est tout 

d’abord grand, apparaTt dans le del, une Femme toute lumineuse : son corps est drape de 
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soleil et de lune, et les douze etoiles nouent une couronne sur sa tete . Sa grandeur 
est soulignee aussi que le statut de la Femme. La figure de la Femme ainsi construite est 
cosmique et lumineuse. Elle represente en elle-meme le contraste : la totalite et 
I’articulation interieure. Toute lumineuse dans sa position cosmique, elle est une structure 
qui depasse I’ordre spatial et temporel, mais paradoxalement elle met en relation avec 
I’espace. 

390 

Or elle est enceinte et elle crie dans les douleurs et les peines de I’accouchement 

391 

On pourrait dire tres spontanement que ses douleurs resultent de I’enfantement . Mais 
le probleme est delicat : la Femme du texte n’est jamais appelee autrement, elle n’est 
qu’une figure de la Femme dans les douleurs de I’enfantement. Dans cette figure, on peut 
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Frangois MARTIN, op. cit., p.193-196. D’apres I’auteur, ce qui est vu dans le del, c’est ce qui est dans le principe de I’aventure 
humaine, c’est-a-dire, dans le temps zero. 

387 

Cf. Denis BERTRAND, « Espace figuratif et langage spatial », Actes semiotiques- La figurativite, II, VI, n°26, Juin 1983, p.41. 

388 . 

A partir du titre mysterieux et symbolique de la Femme, on peut y voir la reference au texte johannique. Voir Jean 2, 4 ; 19, 26. 
D’autre part, Jean 21-22 pour I’epouse. 
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Une telle apparence appelle d’abord les references a I’Ancien Testament : « Qui est celle-ci qui surgit comme I’aurore, belle 
comme la lune, resplendissante comme le soleil, redoutable comme des bataillons ? » (Ct 6, 10) ; « Alors Adonai vous donnera 
lui-meme un signe : void que la jeune femme va etre enceinte et va enfanter un fils : elle lui donnera pour nom Emmanuel. » (Is 7, 
14) ; « Tu n’auras plus le soleil comme lumiere, le jour, la clarte de la lune ne t’illuminera plus : Yhwh sera pour toi une lumiere 
eternelle, et ton Dieu sera ta splendeur. Ton soleil ne se couchera plus, et ta lune ne disparaitra plus, car Yhwh sera pour toi une 
lumiere eternelle, et les jours de ton deuil seront accomplis. » (Is 60, 19-20) ; « Une femme enfantera un male » (Jr 31,22). On en 
dirait id d’un symbolisme des nombres : « douze» est le chiffre du pluriel rassemble dans I'unite, c’est-a-dire les tribus d’lsrael, les 
apotres de I’Agneau, les 144.000, etc. Cf. Ap 21,12-14. 
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La figure de I'enfantement dans la douleur fait reference aux textes d’lsaie : « Nous avons ete devant toi, Yhwh, comme une 
Femme enceinte, pres d'enfanter, qui se tord et crie dans les douleurs ...» (Is 26, 17) ; « Un pays est-il mis au monde en un seul 
jour, une nation est-elle enfantee en une seule fois pour qu’a peine en travail, Sion ait enfante ses fils ? » (Is 66, 7-8). D’ou 
I’interpretation mariologique (de la mere) ou I’interpretation ecclesiologique (du peuple de Dieu). Voir Pierre PRIGENT, 
L’Apocalypse de Saint Jean... p.293-294 ; Jean-Pierre PREVOST, Pour lire L’APOCALYPSE, Paris, Cerf, 1991, p.133-134. 
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Les douleurs d’enfantement sont souvent interpreters comme une metaphore traditionnelle pour designer les souffrances des 
temps difficiles. 
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trouver de toute fagon les isotopies /maternite/ et /humanite/. II est sur qu’il s’agit de la vie. 
Dans le programme d’enfantement, elle a un pouvoir d’enfanter : elle est au moment 
proche de la performance. 

C’est precisement contre ce programme de la Femme qu’apparaTt et agit un autre 
signe. C’est I’enfant a naTtre qui met en opposition les deux signes et une contradiction 
dans le premier signe : /totalite/ (plenitude cosmique) vs /douleur/ (faiblesse humaine). II 
s’agit d’une totalite alteree, inachevee, parce qu’elle est pleine mais faible. Autrement dit, 
elle porte en elle-meme un manque. 

Un autre signe, un Dragon 

v.3-4 : Et apparut un autre signe dans le del, et void: un Dragon, grand, 
rouge-feu, ayant sept tetes et dix cornes, et sur ses tetes sept diademes et sa 
queue traine le tiers des etoiles du del et les jeta sur la terre. Et le Dragon se tient 
debout, devant la Femme, celle qui est sur le point d’enfanter, afin, lorsqu’elle 
aura enfante, de devorer son enfant... 

Un autre signe apparaTt dans le ciel. C’est un Dragon rouge feu, avec sept tetes et dix 
cornes, chaque tete surmontee d’un diademe. II y a aussi beaucoup d’explications sur un 
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tel trait du Dragon , mais nous le situons seulement par rapport au signe premier, celui 
de la Femme. 

Le Dragon est un autre signe dans le ciel. II est grand comme la Femme Test, mais 
une differenciation est bien affirmee. Par rapport a la Femme, le Dragon n’est jamais 
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lumineux, mais de couleur « fauve », c’est-a-dire rouge feu . Si la Femme est de 
I’ordre de la naissance et de la vie, la couleur rouge feu du Dragon est de I’ordre de la 

395 

guerre et de la mort. II porte dix cornes, sept tetes et sept diademes . II a deja une 
multiplicity dans son corps : affrontement (cornes), decision (tete), gouvernement 
(diademe). II ne s’agit pas du tout d’articuler, mais plutot de diviser. Une telle figure est 
tout a fait opposee a I’autre figure qui est celle de la Femme. 

Le Dragon defait I’ordre des astres du ciel. Jeter sur la terre le tiers des etoiles du 
ciel, c’est une sorte de division. Mais aussi c’est le premier rapport inscrit entre le ciel et la 
terre : la terre se deploie pour la premiere fois comme une autre scene que celle du ciel. II 
y a sur la terre une chute du tiers des etoiles du ciel, si bien qu’elle fait en quelque sorte 
mediation entre le ciel et la terre. 
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Concernant sept diademes sur ses tetes, il y a des explications traditionnelles en mythologie et en politique. 
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Pierre PRIGENT, op. cit., p.295. 
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La couleur rouge-feu du Dragon renvoie a celle du cheval porteur de guerre et de meurtre en 6, 4 : « Alors surgit un autre 
cheval, rouge feu. A celui qui le montait fut donne le pouvoir de ravir la paix de la terre pour qu'on s’entre-tue, et il lui fut donne une 
grande epee ». 
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Le nombre de tetes avec les diademes est celui qu’on retrouvera pour la Bete en 13,1, cette bete qui n’est pas le Dragon mais 
qui regoit de lui son pouvoir en 13, 2 et qui sert de monture pour la grande Prostituee en 17, 3. 
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Or I’entreprise du Dragon n’est pas terminee. Le Dragon apparaTt comme I’anti-sujet 
de la Femme, parce que le texte installe ces deux acteurs sur un programme : 
I’enfantement. II se prepare a devorer I’enfant aussitot ne : le Dragon est situe devant la 
Femme pour devorer immediatement I’enfant, faire passer « du ventre de la Femme a son 
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ventre de devorateur ». Avec son vouloir devorer I’enfant, le Dragon fait partie de 
I’anti-programme (PN de devoration) par rapport a celui de la Femme (PN d’enfantement). 

Le Dragon joue ainsi en roles thematiques : animalite, diviseur, devorateur et 

397 

meurtrier . Face a face, le Dragon menace la Femme afin de devorer son enfant 
lorsqu’elle I’aura enfante. L’entreprise du Dragon est ainsi d’aneantir la vie de I’enfant, 
d’annuler sa naissance. Ainsi, le role de la Femme est d’enfanter, tandis que le role du 
Dragon est de devorer. C’est I’opposition enfantement vs devoration. Ces deux signes 
sont done opposes comme suivant: 

- la Femme : /lumiere cosmique/ /articulation/ /vie/ 

- le Dragon : /couleur agressive/ /division/ /mort/ 

La Femme et le Dragon construisent ainsi une structure polemique qui est une forme 
fondamentale du recit. II s’agit de la relation conflictuelle entre les sujets : la structure de 
la Femme est celle de la vie, tandis que la structure du Dragon est celle de la mort. Or, 
d’un autre point de vue, ces deux signes sont correlates : comme s’il y avait dans le del le 
signe de cette opposition ou de cette contradiction. 

2.1.2. Enfantement et deplacement (v.5-6) 

L’enfant 

v.5: Et elle enfanta un fils, un male, qui doit faire-paitre toutes les nations avec 
un sceptre de fer; et son enfant fut enleve vers Dieu et vers son trone. 

Finalement la Femme enfante. En meme temps que son enfantement, le texte mentionne 
ce qu’est cet enfant-ne (un enfant male) et son avenir: il est celui qui doit faire paTtre les 
nations avec un sceptre de fer 398 . 

L’enfant est un fils au masculin, un male au neutre : il est ne comme unique. Cet 
enfant se presente par sa naissance et par son enlevement vers Dieu et vers son trone. 
Son parcours spatial est ainsi significativement vertical : en meme temps qu’il est ne, 
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Frangois MARTIN, op. cit., p.193. 
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Nous retrouvons des resonances intertextuelles a propos de telle figure du Dragon : « Serpent le plus ruse de tous les 
animaux » en Gn 3 ; « la Mer rouge ou Yahve mit a sec pour tracer un chemin a son peuple » en Ex 14-15 ; Ps 77,17.20 ; 114,3.5 ; 
« la mer demoniaque ou vont se precipiter les pores ensorceles » en Me 5,13 ; « la tempete » en Mt 14,22-33 ; Me 6,45-52 ; Jn 
6,15-21 ; « Abaddon », « Apollon » en Ap 9,1-12. 

398 

Dans le contexte traditionnel et scripturaire, cet enfant est identifiee souvent avec celle du Christ. Mais pour nous, cet enfant est 
n’est pas identifiable au Christ, mais I'enfant de la generation humaine dont la viabilite est assuree aupres du trone de Dieu. Voir 
Frangois MARTIN, op. cit., p.197. 
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I’enfant est enleve vers Dieu et vers son trone. 

Line operation vient transformer le dispositif initial : I’enfant doit faire-paTtre avec un 
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sceptre de fer . II est d’abord dans I’ordre du pasteur, avec cette specificite qu’il utilise 
un sceptre de fer pour faire paTtre, mais il est destine a devenir roi pour toutes les nations. 
Le devoir est ici autant temporel que modal, il s’agit d’une prevision. Discursivement, cette 
operation organise une temporalite specifique dans le texte : le temps present vs le temps 
a venir. 

Si nous observons la structure narrative du recit, le parcours de la royaute est lie au 
parcours de la naissance : la figure de I’enfant passe de la naissance a la royaute. II faut 
cependant signaler que le programme de la royaute n’est jamais effectue dans 
\’Apocalypse, cela reste done narrativement virtuel, mais sans doute important au plan 
figuratif et semantique : ce qui doit definir cet acteur. 

Pour la finalite de I’enfant, le recit articule en effet les deux parcours figuratifs, celui 
du pasteur et celui du roi : I’operation du pasteur est delimitee par la royaute et la royaute 
sera acquise par une competence pastorale avec le sceptre de fer. Son outil de pasteur 
est I’insigne de la royaute. Discursivement, cette royaute est correlative avec la figure du 
trone de Dieu. L’enfant-ne va disparaTtre dans la scene, mais il a ainsi un role de la 
mediation entre Dieu et toutes les nations. Autrement dit, I’enfant annule I’ecart entre Dieu 
et I’humanite. 

Cette figure de I’enfant nous renvoie a la figure du vainqueur dans les lettres 
envoyees aux Eglises : « Le vainqueur, celui qui garde jusqu’a la fin mes oeuvres, je lui 
donnerai pouvoir sur les nations, et il les menera paTtre avec un sceptre de fer » (2, 26) ; 
« Le vainqueur, je lui donnerai de sieger avec moi sur mon trone, comme moi aussi j’ai 
remporte la victoire et suis alle sieger avec mon Pere sur son trone » (3, 21). Au lieu de 
developper le parcours du vainqueur, nous nous contenterons pour le moment de reperer 
qu’il s’agit de la victoire dont nous parlerons plus tard. 

Revenons au parcours de la naissance. En effet, ce programme partage jusqu’a la 
performance avec le programme d’enfantement. II fait probleme dans I’organisation des 
valeurs du point de vue narratif, parce que sur le programme de naissance la Femme et le 
Dragon, la vie et la mort s’opposent ou s’articulent. Face a I’anti-programme du Dragon 
comme dans le cas de la Femme, I’enfant etait en danger avant d’etre ne, mais a partir de 
la performance, il est soustrait au danger. A partir de sa naissance, son destin royal est 
privilegie dans le texte comme une sanction. 

Du point de vue discursif, le programme de naissance fait probleme aussi pour 
I’organisation de I’espace dans le texte, parce qu’a partir de sa naissance les acteurs 
commencent a se deplacer. D’abord, I’enfant est enleve vers Dieu et vers son trone : 
I’enfant est quelque sorte mis « hors circuit », en reserve, en dehors du dispositif qui se 
met en place. Ensuite, la Femme s’enfuit au desert, et enfin le Dragon fait la guerre avec 
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Un tel detail se retrouve dans le texte du Psaume : « Tu es mon fils, moi, aujourd'hui, je t’ai engendre. Demande-moi, et je te 
donnerai les nations pour heritage, et pour ta possession les confins de la terre ; tu les broieras avec un verge de fer, comme vase 
de potier tu les fracasseras. » (Ps 2,6-9). Mais aussi dans une dependance prophetique, plusieurs textes de I'Ancien Testament, 
notamment Is 26,17 et 66,7, parlent d’enfanter un fils, male (fils au masculin, male au neutre). 
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Mikael de sorte que celui-la est jete du del vers la terre. La realisation de la naissance 
sanctionne ainsi dans le texte une redistribution de I’espace : ici vs ailleurs. Une fois 
articules ici sur la naissance, les acteurs vont ailleurs. 

L’enfant est un tel lieu ou s’articulent ou s’ecartent les figures differentes : Dieu et 
I’humanite, la Femme et Dragon. 

Le desert 

v.6 : Et la Femme prit la fuite vers le desert, ou elle a la un lieu prepare d’aupres 
de Dieu, pour que la ils la nourrissent mille deux cent soixante jours. 

Une particularity du recit est construite ainsi a partir du dispositif spatial. Pour la Femme, 
son itineraire est precise : de la menace du Dragon a sa place sous la providence de 
Dieu, son deplacement a en vue de se rendre en un lieu, le desert, congu a la fois comme 
distinct de Dieu et comme « prepare » par Lui. 

Si I’enfant est « enleve » vers Dieu et vers son trone, la Femme « prend la fuite » 
vers le desert: les positions actantielles ne sont pas les memes. Ils etaient dans un corps 
dans le del, mais a partir de la performance du programme d’enfantement ou de 
naissance, I’un est enleve en haut, I’autre s’enfuit en bas : cela permet d’indiquer la 
difference de leurs places, situant par la la specificite de I’enfant (sa place est « vers Dieu 
et vers son trone»)et celle de la Femme (son lieu « prepare d’aupres de Dieu »). 

L’enfant et la Femme sont tous les deux referes a Dieu. Meme s’ils sont separes, ils 
demeurent articules par leur lien commun a Dieu. Autrement dit, la position vers ou 
aupres de Dieu est la clef qui resout le probleme pose par le Dragon 400 . Le don de la vie 
est mis en danger par le Dragon, mais la Femme et son enfant sont viables aupres de 
Dieu. La fuite de la Femme manifeste surtout la non-compatibilite absolue de son propre 
statut actantiel avec celui du Dragon. 

Nous reconnaTtrons ici la structure d’un parcours dont on pourrait reconstituer les 
elements non manifestos. D’abord, le desert dont la preparation signifie une position qui 
va relier a Dieu. Meme au desert, la Femme ne sera pas loin de Dieu, au contraire, elle 
sera aupres de Dieu. Elle s’enfuit au desert, lieu specifiquement humain en tant qu’il est 
situe sur la terre, mais aussi lieu vide («□□□□□□ » en grec, c’est un lieu vide, non pas 
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un desert comme tel ). Nous allons voir le desert qui n’est pas seulement un lieu de 
refuge pour que cette Femme y soit nourrie aupres de Dieu, mais un lieu ou une autre 
Femme est associee a la Bete en Ap. 17. 

En cet endroit, de nouveaux acteurs non determines doivent nourrir la Femme : « ils 
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Voir Franqois MARTIN, op. cit., p.192. 
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Du point de vue en general, le desert est une terre que Dieu n’a pas benie : I’eau y est rare, comme au jardin du paradis, avant 
qu’il ne pleuve (Gn 2,5), la vegetation menue, I’habitation impossible (Is 6,11); faire d’un pays un desert, c’est le rendre semblable 
au chaos originel (Jr 2,6; 4,20-26), ce que meritent les peches d’lsrael (Ez 614; Lm 5,18; Mt 23,38). En cette terre infertile habitent 
demons (Lv 16,10; Lc 8,29; 11,24), satyres (Lv 17,7) et autres betes malfaisantes (Is 13,21; 14,23; 30,6; 34,11-16; So 2,13). Bref, 
dans cette perspective, le desert, terre salee, s’oppose a la terre habitee comme la malediction a la benediction. Voir Vocabulaire 
de theologie biblique, (dir. X. LEON-DUFOUR), Paris, Cerf, 2005. 
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la nourrissent (□□□□□□□□) ». Le texte de Ap. 12 donne en fait les trois sortes 

d’acteurs a la troisieme personne plurielle : « les anges de Mikael » (v.7), « les anges du 
Dragon » (v.7) et « nos freres » (v.10). Nous ne savons pas si, ceux qui vont nourrir la 
Femme au desert sont nos freres ou pas. C’est interessant a noter ici que I’avenir de cette 
Femme est d’etre nourrie au lieu de nourrir.C’est un inversement de la position entre la 
Femme et son enfant enleve : la Femme sera nourrie, tandis que I’enfant deviendra 
nourricier (pasteur). 

Avant d’aller plus loin, essayons de reperer les deplacements des acteurs apres 
I’enfantement: celui de la Femme, celui de I’enfant et celui du Dragon. Void les parcours 
de ces acteurs qui sont destines a leur part au courant du recit: 

- la Femme : prendre la fuite vers desert, se nourrir aupres de Dieu 

- I’enfant: etre enleve vers Dieu, nourrir toutes les nations 

- le Dragon : faire la guerre avec Mikael de sorte qu’il sera jete du del 
sur la tenre, empecher toujours ce qui concerne le projet de Dieu 

Enfin, I’indication de la duree au desert pour la Femme peut figurer sa position 
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significative. Son sejour est delimite par la duree de « 1260 jours », c’est-a-dire « trois 
ans et demi », cela veut dire que son sejour ne sera pas eternel, mais provisoire. II s’agit 
de I’imminence que nous trouvons avec les types divers du temps dans I ’Apocalypse : 
« ce qui doit arriver bientot » (1, 1); « le temps est proche » (1,3); « Je viens bientot » (3, 
11); « Malheur, la terre et la mer, car le Diable est descendu vers vous, ayant une grande 
fureur, sachant qu’il n’a qu’un court moment » (12, 12). Nous y reviendrons en 12, 12. 

2.1.3. Une guerre celeste (v.7-9) 


Le Dragon jete du del vers la terre 

v.7-9 : Et il advint une guerre dans le del, celle que Mikael et ses anges eurent a 
guerroyer avec Dragon, et le Dragon guerroya, ses anges aussi, et il ne fut pas de 
force, et un lieu, le leur, ne fut plus trouve dans le del. Et il fut jete le Dragon, le 
grand, le serpent, I’antique, celui appele Diable et le Satan, celui qui egare la 
terre-habitee entiere, il fut jete vers la terre, et ses anges avec lui furent jetes. 

A partir du verset 7, la scene se deroule dans le del. Le Dragon y fait une guerre avec 
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Mikael , qui est un nouvel acteur contre le Dragon dans le del. Mikael et le Dragon sont 
tous les deux les chefs des forces angeliques : ils ont leur armee de chaque cote. 


402 

Les autres traductions ont supprimes cet nouvel acteur au pluriel. Elies sont souvent dans la formule suivante : « pour qu’elle 
soit nourrie ». 
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La duree du sejour de la Femme au desert sera liee a la duree de « 42 mois » du ministere des deux temoins au milieu des 
dangers en Ap. 11,3. L’exegese veut I’identifier souvent a la duree qui est indiquee en Dn 9,24 : « soixante-dix semaines sont 
fixees touchant ton peuple et ta ville sainte, pour faire cesser le forfait, sceller le peche, pour expier la faute, pour faire venir la 
justice eternelle, pour sceller vision et prophete et pour oindre le Saint des Saints ». Mais nous sommes a distance d’une telle 
identification qui melange en effet les corpus differents I’un a I’autre. 
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Dans la Bible, I’ange est souvent convoque comme le messager de Dieu . Dans 

I ’Apocalypse, I’ange est inscrit dans le projet de la revelation : « il signifia en envoyant 
comme intermediate son ange a Jean son serviteur » (1, 1). Ainsi, I’ange de I ’Apocalypse 
est I’intermediaire envoye a I’homme pour que Jesus-Christ (et Dieu) lui signifie quelque 
chose de revelation. C’est lui qui est convoque a presque chaque scene de la revelation : 
par exemple, les anges des Eglises, les voix d’anges, quatre anges debout aux quatre 
coins de la terre, les anges qui sonnent les trompettes, etc. Les anges de Ap. 12 sont 
guerriers, soit du cote de Mikael, soit du cote du Dragon. Mikael et son armee sont a la 
guerre ainsi que le Dragon et son armee. Ms sont tous a la guerre celeste. Autrement dit, 
cette guerre est ce qui est signifie par ces anges : la guerre signifie quelque chose. 

C’est le Dragon qui commence a faire la guerre, mais il n’est pas capable de gagner 
parce qu’il n’a plus de force. Le resultat de la guerre : on ne trouve plus de place pour le 
Dragon et son armee dans le del. Pour le Dragon, le del est un lieu de defaite, il n’est pas 
son lieu ; la terre est en revanche un lieu d’expulsion, elle sera son lieu. L’operation de la 
chute du Dragon et de son armee organise ainsi une opposition des espaces : del vs 
terre. 

Si le ciel est un lieu d’origine ou la Femme est le Dragon etaient les deux signes, 
apres avoir quitte ce lieu, le parcours de la Femme et celui du Dragon sont bien distincts. 

II y a un lieu prepare pour la Femme au desert, mais il n’y a aucun lieu prepare pour le 
Dragon ; la protection de Dieu pour la Femme, aucun privilege pour le Dragon. 

Le Dragon est finalement jete sur la terre. Mais ce n’est pas lui seul qui est mentionne 
comme jete dans I’enonciation. A ce niveau de revaluation de la guerre, les nouveaux 
titres sont donnes au Dragon : il est re-nomme ; le 3 pronom personnel « il » porte a la 
fois non seulement le Dragon, mais aussi I’antique, grand serpent, Diable, Satan, celui qui 
egare la terre-habitee entiere. Tous ces titres sont rassembles pour re-nommer le Dragon, 
mais ils ne sont pas identifiables I’un a I’autre. C’est une rupture d’enonciation qui prend 
charge de la re-nomination du Dragon. Lui, « il » est jete vers la terre, et ses anges avec 
lui sont jetes. On passe ainsi du monde de signes a celui de non-signes. 

Le Dragon est re-nomme dans le texte aussitot apres son expulsion. II y a la une 
regie : I’expulsion fonctionne comme et pour un devoilement de I’acteur du recit en 
produisant ainsi une isotopie particuliere. Plus simplement, c’est I’effet de la sanction qui 
permet d’identifier I’anti-sujet de maniere veridique 406 . 

D’autre part, il y a une autre remarque. Le Dragon jete estjustement « celui qui egare 
la terre-habitee entiere ». C’est comme le demon qui est envoye dans les cochons (Me 5, 
11-17 ; Lc 8, 32-33) : il est envoye dans son lieu. Dans ce point de vue, on peut dire que 
I’expulsion du Dragon se fait comme une remise en ordre. 
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Mikael en grec et Michel en hebreu, cela veut dire « qui est comme Dieu ? » : au sens litteral, il est capable comme Dieu. 
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Depuis le livre de Daniel, I’ange est connu comme I’ange gardien d’lsrael et celui qui connaTt ce qui est inscrit dans le livre de 
verite : « il n’y a personne pour me fortifier contre ceux-la sinon Mikael, votre chef, qui se tient aupres de moi pour me fortifier et me 
soutenir. Mais je vais t’indiquer ce qui est ecrit au livre de verite. » (Dn 10,21) Concernant les anges dans I’AT, la protection 
angelique dont Israel a effectivement joui au cours de I'Exode. Cf. Ex.23,20 ; 14,19 ; 23,23 ; 32,34 ; 33,2. 
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II nous convient ici de voir la fonction de celui qui est jete a partir de ses nouveaux 
titres dans I’enonciation : 

- /’antique serpent : Le Dragon est ce serpent-la qui est toujours en relation avec la 

407 

Femme dans le recit de la Creation . Le recit de I 'Apocalypse reinstalle ainsi le recit de 
la Genese, mais il developpe differemment la meme structure. Si le serpent de la Genese 
a reussi a tromper la Femme de sorte qu’il a ete maudit par Dieu, celui de I ’Apocalypse 
n’a pas reussi a devorer I’enfant et n’a pas gagne a la guerre avec Mikael dans le del de 
sorte qu’il est chasse du del. C’est enfin dans la sanction du serpent de la Genese que 
Ton pose I’hostilite entre le serpent et la descendance de la femme que nous allons voir 
plus tard. 

- Diable : c’est « □□□□□□□□» en grec, c’est-a-dire il est diviseur, accusateur. II est 
en quelque sorte du meme genre que le serpent qui trompe I’humain. Mais aussi il renvoie 
a celui qui a tente Jesus dans le desert et qui n’en a pas reussi (Cf. Me 1, 12-13 : « Satan 
» ; Mt 4, 1-11 ; Lc 4, 1-13). 

- Satan : c’est « □□□□□□□ » en grec, il est I 'adversaire qui ne cesse de pousser a 
sortir du chemin trace par Dieu. II est designe aussi comme celui qui egare la terre 
habitee entiere : il est le seducteur, I’egarant (« □□□□□□ ») en grec. 

Ainsi devoile, I’adversaire est jete sur la terre, tandis que le vainqueur est glorifie. 
C’est une structure classique de la narrativite. Mais, malgre sa defaite dans le del, la 
menace du Dragon continue et ne disparaTt jamais. Elle est reportee sur la terre. Par 
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On trouve des esprits impurs de ce genre dans le Nouveau Testament: par exemple celui du possede gerasenien, quand il est 
devoile comme « Legion », il est expulse de I’homme (Me 5, 1-17 ; Lc 8, 26-39). II s’agit a la fois d’un principe de devoilement 
(I’esprit impur est nomme) et d’une delivrance (les demons sortent de I'homme). De meme dans la perspective theologique, en 
demasquant Satan et les esprits mauvais, en mettant a nu leurs ruses et leurs faiblesses, Jesus-Christ revele son pouvoir sur eux. 
Dans la puissance de I’Esprit, il expulse les demons, qui ne peuvent resister a sa saintete (Mt 12, 28 ; Me 1, 23-27 ; 9, 29 ; Lc 4, 
41). A ses disciples, il donne meme pouvoir de I’expulsion des esprits mauvais (Me 6,7 ; 16,17). 
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Dans le recit de Creation en Genese 3, 1-7, « serpent le plus ruse de tous les animaux, malin » comme seducteur, menteur, il 
parle a la Femme pour tromper. Ce serpent fait partie des animaux que le recit a deja introduits dans leurs rapports a I’humain ; 
mais c’est un animal superlatif: « le plus ruse de tous les animaux ». II porte a I’extreme une caracteristique animale. La tradition 
prefere de qualifier ce recit de Genese de « texte de base » de la doctrine du peche originel : c’est un peche, une faute originelle. 
Deux acteurs sont concernes par cet evenement: « Adam » et « tous ». C’est done par rapport a cette faute initiale que tout homme 
trouve sa place de sujet. D’apres Thomas d’Aquin, le peche originel est un fruit de I’orgueil et il est en I’homme sous le mode de la 
desobeissance par rapport au commandement: « La desobeissance fut done lui produit par la superbe ». Mais pour autant, on ne 
peut affirmer que la doctrine du peche originel soit « le sens » de ce texte, un sens que la tradition n’aurait eu qu’a degager et a 
expliciter. La doctrine du peche originel, telle que nous la connaissons, est plutot un produit de la lecture de ce recit. II n’est pas sur 
que I’interdit soit assorti d’une menace de chatiment. La loi introduite ici pour I'homme edicte des conditions de vie plus qu’elle ne 
menace de mort le transgresseur de la loi. La mort advient, non comme chatiment, mais parce que, pour un homme, connaTtre le 
bien et le malcomme on mange est mortel. A la fin du recit, il y aura une redisposition de la vie mortelle pour des humains 
connaissant le bien et le mal sous le mode « alimentaire ». L’arbre de la vie est rendu inaccessible. La vie n’est pas pour un humain 
un bien appropriable (un objet-valeur). Ce serpent est pourtant doue d’une science et d’une habilete qui depassent celles de 
I'homme. A ce serpent, la Sagesse donne son vrai nom : c’est le diable (Sg 2, 24). Voir Vocabulaire de theologie biblique, Paris, 
Cerf, 1999. 
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rapport au ciel assure comme lieu de victoire, la terre se presente comme lieu de 
I’epreuve. Nous retrouverons cette deroute apres Babylone (Ap. 17-18) et la Bete (Ap. 
19), I’assistance a la defaite de I’ultime adversaire, le Dragon-Satan. 

2.1.4. Une sanction d’une voix du ciel (v.10-12) 


D’une vision a la voix 

v.10 : Et j’entendis une grande voix dans le ciel disant: Maintenant est advenu le 
salut et la puissance et le regne de notre Dieu et I’autorite de son Christ, car il fut 
jete, I’accusateur de nos freres, celui qui les accusait devant notre Dieu, jour et 
nuit. 

Des que le Dragon est jete vers la terre, une grande voix annonce. On passe de la vision 
(des signes) a I’ecoute de la voix, qui constitue des regimes de I’enonciation dans 
I ’Apocalypse. 

Du point de vue narratif, si I’expulsion du Dragon vers la terre est une performance du 
programme de la guerre, une grande voix est une sanction. Du point de vue discursif, la 
figure de la voix articule les trois parcours : celui du salut, celui de la puissance et du 
regne de « notre » Dieu et celui de I’autorite de « son » Christ. C’est une mise en 
discours, une operation d’articulation. II est interessant de voir comment se nouent dans 
\’Apocalypse ces conditions d’enonciation. 

C’est le temps du salut 408 . Une grande voix est inscrite comme un acte de 
I’enonciation. Elle marque une instance d’enonciation (je / ici / maintenant) 409 . 
C’est-a-dire, elle se detache par debrayage de la formule enoncee, et elle s’y raccorde par 
embrayage sur le 1 pronom personnel. II y a done une presentation de nouveaux 
acteurs dans I’enonciation : 

- le Christa partir duquel le salut advient: il appartient a Dieu en ayant son autorite. 

- nos freres qui sont accuses : la dimension de la guerre s’etend plus large 
horizontalement. Un « je » qui parle au nom d’un « nous », entite collective, mais non 
definie. Cependant elle n’en est pas moins collective, car le « je » ne parle pas pour lui 
tout seul ni en son seul nom. Le collectif caracterise a la fois « Dieu » et « nos freres » : 
d’ou une mise en relation des deux termes, une relation verticale (Dieu-je) et une relation 
horizontale (je-nous). 

- I’accusateur , qui est sans doute le Dragon, est jete : celui qui a menace I’enfant, il 
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Pour le linguiste Benveniste, la temporalite depasse un cadre inne de la pensee ou une dimension chronologique : « Elle est 
produite en realite dans et par I’enonciation. De I’enonciation precede I’instauration de la categorie du present, et de la categorie du 
present naTt la categorie du temps. Le present est proprement la source du temps. II est cette presence au monde que I’acte 
d’enonciation rend seul possible, car, qu’on veuille bien y reflechir, I’homme ne dispose d’aucun autre moyen de vivre le maintenant 
et de le faire actuel que de le realiser par I’insertion du discours dans le monde». Voir E. BENVENISTE, Problemes de Linguistique 
Generate, II, Gallimard, 1974, p.83. 
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Benveniste I’a definie pour designer I’acte de parole comme « une presence » a partir des « indices d’enonciation ». 
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accuse cette fois les freres. Le texte etablit ainsi un lien entre la figure du Dragon dans la 
vision et celle de I’accusateur dans la voix. Ce sont les deux plans figuratifs (pratique et 
cognitif) qui sont articules par le deployment narratif: celui de I’hostilite contre I’enfant et 
la Femme, celui de I’accusation contre les freres. A partir de ces deux parcours figuratifs, 
le texte definit le role thematique du Dragon comme I’adversaire contre I’humanite et Dieu 
a qui I’humanite appartient. Dans tous les deux cas, I’entreprise de cet adversaire est 
conclue par I’expulsion du del : il estjete. Le salut est la des maintenant. 

A partir de I’expulsion de I’adversaire, on passe du cote du sujet : « j’entendis une 
grande voix ». C’est le passage d’une vision a la voix dans laquelle un sujet parlant surgit. 
A propos de la fonction ou du statut de la voix, la question se pose : comment la voix 
reprend ce qui a ete dit et comment elle I’interprete. C’est « une grande voix » : elle est 
grande comme etait le signe. Deux grands signes a voir, une grande voix a entendre, ce 
sont deux signifiants complementaires. 

Une grande voix qui vient du del, elle fait reference a I’audition. II s’agit de 
I’articulation de la vision et de la voix : voir et entendre, ce sont les elements sensibles. La 
voix (v. 10-12) donne une interpretation sur la scene precedente (v.1-9) et ouvre une autre 
scene qui se passe sur la terre (v. 13-18). 

Ce n’est pas la premiere fois que la parole serf a donner le sens d’une vision. Comme 
nous avons remarque plus haut, la vision et la parole travaillent ensemble dans la 
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revelation, elles sont etroitement articulees I’une avec I’autre . II s’agit du 
fonctionnement semiotique des formes enonciatives (vision / parole), et de la maniere 
dont cela peut caracteriser le discours de I ’Apocalypse : il s’agit d’une part de la 
veridiction, d’autre part, de I’enonciation. 

Id, la voix donne d’abord une veridiction de I’expulsion, mais elle I’interprete : a partir 
de I’expulsion de I’accusateur, elle annonce le salut, la puissance et le regne de Dieu et 
I’autorite de son Christ. Le discours de la voix recategorise la figure de la vision. C’est une 
mise en discours de la voix : entre la vision et la voix, on passe alors du narratif au 
discursif (ou enonciatif). 

Ce n’est done pas seulement I’articulation, mais la rupture entre deux grands signes a 
voir (evenement raconte) et une grande voix a ecouter (evenement rapporte).lls sont les 
evenements dans le ciel : il y a correspondance au niveau du recit, mais il y a I’autre 
instance d’enonciation au niveau figuratif. C’est une reprise de la vision dans la voix (il fut 
jete), mais ga se passe differemment. II s’agit de deux dispositifs semiotiques : 

1) Le dispositif narratif, visible : signes apparus 

2) Le dispositif discursif, enonciatif, visuel : figures mises en discours 

A quoi I’ecart entre la vision et la voix sert-il ? Pour quoi la voix est-elle encore 
necessaire apres la vision ? La figure de la voix s’inscrit pour sa part sur un autre registre, 
le discursif (ou I’enonciatif). II ne s’agit pas d’une simple reprise ou d’un ajout, il s’agit 
plutot d’un parcours figuratif ou d’un accomplissement des figures. Le texte s’adresse 
ainsi a la position du lecteur enonciataire. 
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L’association parole / vision est tres presente dans la Bible, ce serait un gros travail de faire I’analyse de detail. 
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L’expulsion de I’adversaire est redefinie par « le salut et la puissance et le regne de 
notre Dieu et I’autorite de son Christ » en discours, mais cette fois-ci, Dieu est « notre » 
Dieu. Celui qui est jete, il n’est pas simplement le Dragon, mais I’accusateur de « nos » 
freres. Le Dragon et I’accusateur sont coreferentiels, mais ils ont des isotopies differentes. 
II y a bien une focalisation nouvelle de I’enonciation, puisque les acteurs de la scene vue 
sont interprets comme les acteurs de « notre » histoire. C’est un phenomene de 
re-embrayage du systeme figuratif avec des effets de veridiction. Void le schema de la 
relation definie dans I’enonciation : 


Disu 


Christ 


A 

/ \ 

/ s 

/ \ 

/ s 

/ 

/ oALU \ 


Freres 


Accusa'.ei r 


C’est le temps du salut, le temps de la communion entre Dieu, le Christ et les freres : 
ils sont unis en « nous ». L’accusateur n’est que I’adversaire qui essaie de deranger cette 
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communion dans laquelle il y a la puissance et le regne de Dieu et I’autorite du Christ 
La position de I’accusateur rejoindra « un court temps » qui reste pour le Diable sur la 
terre (v. 12). 

La victoire celeste 

v.11: Et eux-memes I’ont vaincu par le sang de I’Agneau et par la parole de leur 
temoignage, et ils n’ont pas aime leur ame jusqu’a la mort. 

Si le Dragon est jete vers la terre dans la vision, I’accusateur est vaincu dans la voix. Au 
plan figuratif, il y a I’articulation de I’expulsion et de la defaite. A partir d’une 
correspondance (expulsion), I’adversaire est repris par une operation interpretative 
(defaite) qui le reinstalle dans un dispositif enonciatif. 

La proclamation en discours verifie curieusement que la defaite du Dragon n’est pas 
une simple consequence de la guerre celeste avec Mikael et ses anges. Ceux-ci ne sont 
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Si I’autorite du Christ renvoie au titre de Jesus en tant que Fils de Dieu, il est remarquable que le Diable reconnaTt toujours le 
Fils de Dieu a son expulsion dans la Bible. Par exemple, le demon gerasenien le reconnaTt aussi a son expulsion : « Voyant Jesus, 
il poussa des cris, se jeta a ses pieds et, d'une voix forte, il dit: Que me veux-tu, Jesus, Fils du Dieu Tres-Flaut ? Je t’en prie, ne me 
tourmente pas. » (Lc 8, 28 ; cf. Mt 8, 29 ; Me 5, 6-7). II s’agit toujours de I’histoire de la delivrance, du salut de Dieu. 
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meme pas mentionnes dans I’operation interpretative. C’est grace a I’ame n’ayant pas 
peur de mourir que le sang de I’Agneau et la parole du temoignage humain realisent la 
victoire celeste. Dans le discours de la voix, il y a ainsi superposition de plusieurs 
parcours figuratifs sur ceux de la vision, c’est pourquoi la signification se construit dans ce 
fonctionnement inter-discursif lie a des structures d’enonciation assez complexes. 

La victoire est acquise par I’expulsion de I’adversaire : I’accusateur est rejete du del. 
Or ici, intervient la figure de la victoire de « ils » en lien avec « le sang de I’Agneau » et 
« la parole de leur temoignage ». Essayons de les examiner: 

- « Ils » , grammaticalement, ce sont « les freres ». On ne peut pas preciser, mais en 
revanche on peut reperer: 

- qu’ils gagnent effectivement : ce sont des vainqueurs, mais la victoire est deja 
acquise par I’expulsion de I’accusateur. Autrement dit, ces nouveaux acteurs, « ils » 
viennent participer a la victoire deja acquise dans le del : la victoire non pas a venir, mais 
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deja remportee . Le discours de la voix articule les deux parcours figuratifs, celui de 
I’accusateur et celui de « ils », et dans le dispositif enonciatif, la correlation de ces deux 
parcours organise une articulation temporelle specifique dans le livre : le temps du del vs 
le temps de la tenre. 

- que la victoire est due a deux elements : le sang de I’Agneau (acteur individuel) et 
la parole de leur temoignage (ce qui qualifie les temoins qui acceptent de « ne pas 
aimer leur ame jusqu’a la mort »). Narrativement, c’est une articulation figurative entre le 
sang de I’Agneau et la parole du temoignage. Discursivement, cette articulation organise 
une correlation actorielle : I’individu vs le colledif. Quant a I’Agneau, une telle figure 
renvoie surtout a celle de I’Agneau egorge et glorifie dans la voix venant du ciel en Ap. 5. 
II s’agit d’une negation : I’Agneau manifeste ce negatif par son sang, les temoins 
I’assument en eux-memes, dans ce qu’il y a de plus central : I’ame. 

Ce qui a vaincu, c’est done grace a I’association de deux morts : celle de I’Agneau, 
celle des temoins. Avec ces deux agents, « le sang de I’Agneau » et « la parole de leur 
temoignage », la position des sujets vainqueurs est definie : ceux « qui n’ont pas aime 
leur ame jusqu’a la mort ». C’est une negation absolue de I’amour de soi-meme qui est 
tenue jusqu’a la mort. 

Ce qui importe, c’est que le discours de la voix represente a la fois la correspondance 
au niveau du recit et I’autre instance d’enonciation au niveau figuratif. II s’agit encore de 
deux dispositifs semiotiques : 

1) Le dispositif narratif : La victoire est decrite comme acquise au ciel. Pour le 
Dragon, c’est une guerre perdue, ce qui implique une perte du lieu. II s’agit d’une 
reorganisation des espaces : le ciel n’est plus son lieu, il va sur la terre. 

2) Le dispositif discursif et enonciatif : II y a une histoire d’accusation dont 
I’accusateur est rejete, et une histoire de victoire dont I’agent est qualifie par une negation, 
le renoncement a I’amour de soi-meme. Ce qui ouvre une place vide, I’etat figural. 

L’enjeu pour vaincre I’accusateur, ce n’est pas une aptitude a se battre contre un 
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Cf. Pierre de MARTIN DE VIVIES, Apocalypse et cosmologie du salut, Lection Divina 191, Paris, Cerf, 2002, p.328. 
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adversaire, mais une aptitude interieure qui est tenue jusqu’au renoncement a soi-meme. 
Le mal ne se tient pas devant une position de negation de I’amour de soi-meme qui est 
tenue jusqu’a la mort: par exemple, les ames de ceux qui avaient ete egorges a cause de 
la parole de Dieu (6, 9) et les deux temoins qui prophetisaient (11, 3-10). Le discours 
d’une voix proclame la gloire de telle position : « II est digne, I’Agneau qui a ete egorge, 
de recevoir la puissance, et la richesse, et la force, et I’honneur, et la gloire et la louange » 
(5, 12). En effet, la victoire est un paradoxe venant d’une negation absolue, negation de 
son ame, et dans Ap. 12, cela est mis en rapport avec la vision et les combats au del et 
sur la terre. 

II nous reste a preciser quel est le rapport entre « le sang de I’Agneau » et « la parole 
du temoignage » et en quoi leurs valeurs se croisent. La victoire de ceux qui n’ont pas 
aime leur ame jusqu’a mourir est liee a la fois a la figure du sang de I’Agneau et a celle de 
la parole du temoignage. C’est une articulation des parcours figuratifs : celui du sang de 
I’Agneau et celui de la parole du temoignage. Si ces deux figures sont important dans Ap. 
12, cela meriterait alors une analyse speciale de ces figures et de leurs parcours pour voir 
precisement ce qu’elle indique dans Ap. 12. 

Le sang de I’Agneau 

En ce qui concerne « le sang de I’Agneau », on le retrouve encore une fois dans 
I ’Apocalypse : « Ce sont ceux qui viennent de I’affliction, la grande ; et ils ont lave leurs 
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robes et les ont blanchies dans le sang de I’Agneau » (7, 14) . Le sang de I’Agneau y 

est un lieu dans lequel ils trouvent une certaine Constance pour supporter une telle 
affliction. Si le sang de I’Agneau dans Ap.7 concerne I’affliction, celui de Ap. 12 concerne 
I’accusation. II se situe ainsi de I’autre cote du principe de mal. 

D’autre part, le sang de I’Agneau renvoie au « sang du sacrifice » dans I’Ancien 
Testament. De ce point de vue, le sang de I’Agneau signifie I’alliance nouvelle qui est 
d’abord en lien avec I’ancien alliance dans laquelle Dieu adresse toujours sa parole de 
promesse a I’humanite pour qu’il puisse passer de la mort a la vie. Ainsi qualifie comme 
alliance nouvelle, le sang de I’Agneau articule en meme temps le passe, le present et le 
temps a venir. Or il y a quelque chose a voir avec la vie et la mort. Dans I’enonciation 
rapportee, la mort n’est plus opposee a la vie, mais soumise au geste du renoncement. 

Le sang de I’Agneau renvoie plus loin a une figure dans le Nouveau Testament, celle 
de « I’Agneau de Dieu » (Jn 1, 29.36 ; 19, 36) au recit de la mort de Jesus. II est 
justement Celui qui n’a pas aime son ame jusqu’a sa mort sur la croix pour le salut du 
monde. L’histoire est la meme : le sang verse, donne, c’est le seul accrochage decisif. II 
est un humain qui dans sa vie humaine se depouille de sa vie sous la forme du sang 
donne. La figure du sang de I’Agneau appelle ainsi la volonte humaine qui met dans la 
possibility de realiser le salut de Dieu et I’autorite de son Christ, car ceux qui n’ont pas 
peur de mourir, ils ont aussi vaincu I’adversaire. 

Pour la figure de I’Agneau, nous aurons I’occasion d’en parler plus tard. 
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Dans le sens exegetique classique, « une grande affliction » designe en termes eschatologiques I’ensemble des mensonges et 
des maux qui eprouvent les contemporains (cf. Ap. 2, 22). 
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La parole du temoignage 

Si la figure du sang de I’Agneau a pour fonction d’appeler la volonte humaine pour le salut 
de Dieu, la figure de la parole du temoignage semble y repondre. 

Dans \’Apocalypse, il y a d’abord la parole de Dieu comme le referent. II s’agit d’une 
guerre celeste dans laquelle Celui qui s’appelle « Fidele et Veridique » juge avec justice : 
« il est revetu d’un manteau trempe dans le sang, et le nom dont il s’appelle est: le Verbe 
de Dieu » (19, 13). C’est une articulation entre la figure de la fidelite, celle de la verite et 
celle du sang. Cette guerre celeste constate la victoire sur la Bete et sur le faux prophete 
qui avait egare « ceux qui avaient regu la marque de la Bete et ceux qui se prosternaient 
devant son image » (19, 20). C’est en effet le Verbe de Dieu qui est le referent ultime de 
la parole veridique de la victoire sanglante. 

Ensuite, il y a des paroles prophetiques : le temoignage de Jean (1, 2 et 9), celui 
d’Antipas (2, 13), celui des martyrs (12, 11; 17 ,5; 20, 4), et celui de Jesus (1,5 ; 6, 9 ; 12, 
17 ; 19, 10 ; 20, 4). II s’agit tous de « prophetes » et de « saints » (= les fideles) qui sont 
plus ou moins en lien (11, 18 ; 16, 6 ; 18, 20 et 24 ; et la formule de 19, 10). On peut 
penser egalement aux temoins qui attestent la parole par leur vie propre : par exemple, 
les ames de ceux qui avaient ete egorges a cause de la parole de Dieu (6, 9) et les deux 
temoins qui prophetisent (11,3-10). Notamment les deux temoins prophetes anticipent sur 
ce drame le temoignage de la parole prophetique.Les temoinsdesarmes et egorges 
peuvent etre les vrais vainqueurs sur le mensonge et sur la mort. 

La parole du temoignage renvoie enfin a I’ecoute face au mensonge. Si le mensonge 
de I’origine etait pour tromper la creature humaine envers son Createur (Gn 3, 1-7), c’est 
I’accusation est qui derange la relation entre Dieu et I’humanite. II s’agit des types divers 
de la figure du mal : serpent, Dragon, accusateur, Diable, etc. Tandis que la verite est 
toujours la meme, elle est fidele, constante et salvifique. L’enjeu est I’ecoute comme effet 
de la parole adressee. 

Pour la victoire, le sang de I’Agneau est indissociablement lie a la parole du 
temoignage. II s’agit du corps. II s’agit d’un processus de I’incarnation de la parole en 
I’homme. Dans ces deux figures, nous retrouvons les deux dimensions d’un unique 
mouvement : le re-don de la vie donnee et la parole veridique. Ainsi s’identifie la victoire 
du sang de I’Agneau a la victoire de ceux qui rendent temoignage par leur parole propre. 
Comme nous le savons, la victoire est deja acquise dans le ciel, dans I’origine. Autrement 
dit, il y a la une place de reception, de reconnaissance et de participation pour I’homme. 

Le regime de I’accomplissement est a developper comme une forme discursive de la 
temporalite non chronologique de I’evenement. Nous sommes invites a etre a I’horizon 
d’attente, c’est-a-dire a la frontiere entre I’accomplissement et la victoire. On peut etablir 
une structure de la victoire dans la tension de I’accomplissement et de I’horizon : 
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Dans la structure de la victoire, la verite de I’origine n’est que figuree au plan narratif. 
La faille entre le figuratif (sang et parole) et le reel (origine) construit I’horizon d’attente 
pour un sujet de I’enonciation. La proclamation articule deux moments, e’est-a-dire le don 
de la vie (la vie donnee dans I’enfant ne) et le re-don de la vie (ce que le sang de I’Agneau 
manifeste). Le sang et la parole se font un corps pour la vie salvifique. Le renvoi a I’origine 
qui permet de traverser la mort jusqu’au-dela de la perte de la vie. Ainsi la proclamation 
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invite le lecteur a traverser la limite humaine jusqu’a ce qu’il puisse etre transforme 

La Beatitude de I 'Apocalypse le constate : « Heureux les morts qui meurent dans le 
Seigneur » (14, 13). Cette union avec Dieu est aussi possible dans et par la parole du 
temoignage : « Heureux ceux qui sont appeles au repas de noce de I’Agneau! ... Ce sont 
les paroles veridiques de Dieu » (19, 9). 

II faut souligner ici que la victoire est proclamee par la voix venant du del dont 
I’enonciation articule le del et la terre, I’origine et le jour du salut. 

Le del en joie, la terre (et la mer) en malheur 

v.12 : C’est pourquoi soyez en joie, (les) deux, et ceux-qui-ont-(leur)-tente en eux 
; malheur, la terre et la mer, car le Diable est descendu vers vous, ayant une 
grande fureur, sachant qu’il n’a qu’un court moment. 

Nous revenons alors sur le dispositif spatial et sur le travail figuratif opere par une 
difference : deux espaces differents, le del et la terre. Mais cette difference est bien 
marquee comme elle est quelque chose d’infranchissable. C’est une separation ou une 
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distinction : exhortation a la joie pour les cieux, lamentation a la terre et a la mer . II 

416 

s’agit du composant thymique, affectif .Un tel dispositif passionnel marque une 


414 

Dans la perspective theologique, on ajouterait que la victoire est deja acquise et sera accomplie par le renoncement a soi et la 
parole veridique qui donnent la possibilite de chasser toutes les entreprises mensongeres des maux. S’unir au Christ, s'offrir pour 
d’autres, c’est s’accomplir. 
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opposition extreme selon la position : le del est I’espace de la joie, tandis que la terre et la 
mer sont I’espace du malheur. En plus, c’est a partir de la position d’une enonciation qui 
declare la beatitude ou le malheur. 

Par rapport au ciel au singulier jusqu’au verset 9, c’est les cieux au pluriel. C’est non 
seulement les cieux, mais ceux qui y ont leur demeure : le verbe □□□□□ en grec signifie 
habiter, etablir sa tente. En fait, I’/Apoca/ypse emploie □□□□□ pour noter « la residence 
de Dieu lui-meme » (cf. 7, 15 ; 21, 3) ou « la residence des personnages celestes » (13, 

417 

6) . Les cieux sont a la fois I’acteur et I’espace de la joie dans le texte. II s’agit d’une 

invitation a I’exultation des cieux et par, extension, de ceux qui y resident. La disparition 
de I’adversaire est telle qu’il n’en est meme pas parle dans le texte. 

Par difference avec le ciel invite a la joie, la terre (et la mer) est definie comme lieu de 
malheur dans un temps limite, « un court temps» qui va categoriser le Diable en fureur et 
en conscience qu’il y a peu de temps. Du point de vue tensif, la concentration du temps va 
avec I’intensification de la fureur. Le Diable est en fureur, parce qu’il n’a peu de temps. 
Comment il le sait ? II le sait par I’experience : le Diable, c’est celui qui est defait dans le 
ciel (v. 9). II sait qu’il sera encore defait sur la terre et sur la mer et c’est une situation 
tensive pour lui. Comme les cieux le sont, la terre et la mer sont acteurs et espaces a la 
fois. II existe done une triple qualification pour le Diable : 

- acteur: « ayant une grande fureur et un savoir » 

- espace : « il est descendu chez vous» 

- temps : « il n’a qu’un court moment» 

La figure du « jete » est reprise, mais cette fois-ci dans I’autre sens : « il est 
descendu ». Cela implique une action : il est jete comme objet, mais il devient un 
agresseur en fureur contre la mer et la terre.Une fois jete du ciel, le Diable va agir avec 
une grande fureur sur la terre et la mer : il y a done chez lui un etat modal (vouloir) et 
pathetique (fureur) du diable. 

Combat du ciel, combat de la terre et de la mer, ils ne seront pas les memes 
combats. Par rapport au ciel qui est un lieu de victoire, la terre et la mer restent comme 
lieux problematiques. C’est pourquoi I’invitation a I’exultation de la joie est tout a fait 
distincte de I’appellation du malheur 418 . 

Cette partie discursive pourrait avoir la fonction d’exemple. Nous y reconnaissons la 
mise en place des lieux, debrayee par rapport au recit principal, d’un dispositif narratif, 
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L'exhortation a la joie est semblable a celle dans Is. 44, 23 et 49, 13. Le texte du Ps. 96, 10-11 est plus semblable puisqu’il 
s’adresse aux cieux, a la terre et a la mer. 

416 


Cf. A.-J. GREIMAS, J. FONTANILLE, Semiotique des passions. Des etats de choses aux etats d’ame, Seuil, 1991. 
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En comparaison a « □□□□□ » pour noter « la residence de Dieu lui-meme », « □□□□□□□□□ » est employe pour noter la 
residence sur la terre. 

418 

Quant a I’appel a la rejouissance, il y a des echos de I'Ancien Testament: il est tout a fait approprie pour celebrer le royaume 
de Dieu etde son Christ. Cf. Ps 96, 10-13 ; 97, 1 ; 98, 4-9. 
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d’un dispositif figuratif (« les cieux, et ceux qui ... ») et d’une evaluation axiologique (« 
Heureux ») referee a la position de I’enonciateur. 

Pour I’enonciation, nous pouvons observer egalement les jeux du debrayage et de 
I’embrayage. 11 y a « debrayage » lorsque I’instance d’enonciation (« je ») se trouve 
figuree sous la forme d’un acteur, defini par un dispositif figuratif, et « embrayage » 
lorsque a I’inverse, nous passons dans le texte d’une position d’acteur figuree a une 
position de I’enonciation enoncee («je »): 

- debrayage : « la terre », « la mer » 

- embrayage : « nous » (notre Dieu, nos freres vainqueurs), « vous » 

L’association de « vous » au malheur signale la lamentation, tandis que la position ou 
s’inscrit le pronom personnel « nous » signale I’exultation. C’est une maniere de signifier 
deux choses : 

1) La jouissance que la voix appelle et en laquelle il faudrait toujours demeurer : « 
soyez en joie, (les) cieux, et ceux-qui-ont-(leur)-tente en eux ». 

2) La lamentation pour la terre et la mer: « malheur, la terre et la mer, car le Diable 
est descendu vers vous ». Le Diable est jete comme objet, il s’y transforme en un sujet 
agresseur. 

La declaration de la voix articule, mais distingue les deux espaces : le del comme 
lieu de joie, la terre et la mer comme lieux de malheur. La Beatitude pour les cieux et pour 
ceux qui demeurent dans les cieux : le royaume de Dieu est la, parce que I’accusateur est 
jete ; en meme temps que I’accusateur est jete, la parole est liberee. Tandis que la 
lamentation pour la terre et la mer, parce qu’ils ont la descente du Diable : celui-ci est 
I’accusateur des freres devant Dieu et la fureur sur la terre et la mer. 

419 

Quant au rappel d’« un court temps » pour le Diable , celui-ci a pour fonction de 
souligner un temps limite de son entreprise de fureur (destruction) : le Diable le sait. La 
fureur est liee au savoir qu’il a peu de temps. Concernant la temporalite, il y aurait a 
distinguer les cieux, ou quelque chose est achieve et la terre ou la temporalite est active, 
et ou quelque chose commence pour un court temps. 

2.2. Une guerre terrestre (12, 13-18) 


2.2.1. Une poursuite du Dragon (v.13-16) 

Nous voyons la suite de la scene des v. 5-6 et 9 : la Femme avait mis au monde I’enfant 
male, le Dragon est jete vers la terre. Dans la scene des v.13-16, le Dragon poursuivit la 
Femme et fait la guerre contre sa descendance. A partir du v.13, il y a pourtant une 
difference : nous abordons ici la scene ou le Dragon est jete vers la terre et tourne a 
nouveau son hostilite contre la Femme et « les autres de sa semence ». Pour le Dragon, 
I’eau de sa bouche sert son entreprise ; tandis que pour la Femme, les deux ailes du 
grand aigle sont donnees et la terre vient a son secours. Cela dit deja que la scene du v. 


419 

La formule de la proximite renvoie a Dn. 7, 25 ; 12, 7 ; Ap. 11, 2-3 ; 12, 6.14. 
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14 n’est pas une simple reprise de celle du v. 6. 

Le Dragon et la Femme 

v.13-14 : Et lorsque le Dragon vit qu’il etait jete vers la terre, ilpoursuivit la 
Femme qui avait enfante le male. Et a la Femme furent donnees les deux ailes de 
I’aigle, le grand (aigle), afin qu’elle vole vers le desert, vers son lieu, ou elle est 
nourrie, la, un temps et des temps et un demi-temps, (loin) de la face du serpent. 

C’est la scene qui se deploie apres I’expulsion du Dragon. Celui-ci montre de la tenacite : 
lorsqu’il se rend compte qu’il etait jete vers la terre, il relance sa poursuite de la Femme 
qui avait mis au monde I’enfant male. Qa se passe sur la terre et le Dragon est celui qui 
connaTt deja sa defaite dans le del. Ce qui est interessant, c’est le Dragon qui voit qu’« il » 
etait jete vers la terre. Autrement dit, apres avoir vu qu’il etait jete, le Dragon relance sa 
poursuite de la Femme. 

Mais la Femme s’envole vers le desert, « ou elle a un lieu prepare d’aupres de Dieu » 
(v. 6). Le texte dit : le desert est « son lieu, ou elle est nourrie ». Dans I’ensemble de la 
configuration et dans le dispositif de I’espace dans le recit, le desert n’est pas forcement 
identifiable a la terre. II est un troisieme lieu, un lieu particular, un lieu preparatoire de 
Dieu. Le desert est figurativement qualifie comme un lieu de reserve. La Femme n’y est 
pas encore arrivee, mais elle est en chemin vers ce desert qui est son lieu. 

420 

Ce sont les deux ailes d’un grand aigle qui servent son deplacement vers le desert 
. Qu’est-ce que cela veut dire, un tel deplacement qui deroule une scene plus concrete 
avec la figure du vol ? 

Les ailes du grand aigle montrent I’appartenance au ciel par rapport au Dragon qui se 
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Dans la pensee de la Grece antique, ce n’est pas etrange que I'aigle s’oppose au serpent. Meme Homere le rapporte dans 
17 Hade : « Car un oiseau vint sur eux, comme ils brulaient de franchir le fosse, un aigle au vol eleve qui laissait I’armee a sa gauche. 
II tenait en ses griffes un enorme serpent, couleur de sang, vivant encore. Le serpent se debattait vivement et ne renongait pas a la 
lutte ; car, s’etant recourbe par derriere, il frappa I’aigle qui le tenait, a la poitrine, pres du cou, et I’aigle de lacha, sous le coup de la 
douleur, et le laissa tomber a terre au milieu des troupes, puis, ayant pousse un cri, il s’abandonna au souffle du vent. » Du cote de 
I’Ancien Testament, ce n’est pas difficile a trouver une configuration de I’aigle. Cela rappelle avant tout la liberation d’Egypte grace a 
la protection de Dieu : « Vous avez vu vous-meme ce que j’ai fait aux Egyptiens, comment je vous ai porte sur des ailes d'aigle et 
amenes pres de moi. » (Ex. 19, 4) Ensuite, le soin que I’aigle prend de ses petits est devenu I’image de la sollicitude de Dieu pour 
son peuple : « Tel un aigle excitant sa nichee, planant au-dessus de ses petits, il deploie ses ailes et le prend, le porte sur ses 
plumes » (Dt. 32, 11). Enfin, I’aigle se sert a la source qui donne la vigueur: « ceux qui attendant Ywhe renouvellent leur vigueur, il 
leur pousse des ailes comme aux aigles ; ils courent sans se fatiguer, ils marchent sans s’epuiser. » (Is. 40, 31). Tout cela rappelle 
la protection divine ou le renforcement divine au moment d’epreuve. Dans I’ensemble de I ’Apocalypse, nous avons aussi la 
configuration de I’aigle : « le quatrieme animal semblait un aigle en plein vol» (4, 7); « un aigle qui volait au zenith proclamer d’une 
voix forte » (8, 13); « Mais les deux ailes du grand aigle furent donnees a la Femme pour qu’elle s’envole au desert » (12, 14); « Et 
je vis un autre ange qui volait au zenith. II avait un evangile eternel a proclamer a ceux qui resident sur la terre : a toute nation, tribu, 
langue et peuple. » (14, 6) ; « je vis un ange debout dans le soleil. II cria d’une voix forte a tous les oiseaux qui volaient au 
zenith... » (19, 17). Que signifie cette figure de I’aigle dans I 'Apocalypse? II est d’abord de I’ordre de la puissance divine : I'un avait 
un evangile eternel ; en parlant d’une voix forte, I’ange substitue I’aigle. Ainsi se presente I’aigle comme un ange ou un messager 
divin. 
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tient sur la terre. Les ailes sont surtout le rappel du del, mais elles lient pourtant le del et 
la terre. Les ailes donnees a la Femme sont un moyen de s’echapper pour aller vers le 
desert. La Femme devient alors capable de s’envoler comme un aigle ou un ange, et de 
sejourner dans le desert ou elle sera aupres de Dieu, « (loin) de la face du serpent ». 
Grace au moyen des ailes, elle est loin non seulement du Dragon, celui qui la poursuivit, 
mais aussi du serpent, celui qui est a la face d’elle. 

Mais le sejour de cette Femme au desert est provisoire : « mille deux cent soixante 
jours » (v.6) ou « un temps et des temps et un demi-temps » (v. 14). Une telle duree au 
desert signifie que son sejour au desert n’est pas eternel mais pour un temps limite. Le 
Dragon est celui qui sait qu’il a peu de temps sur la terre et la mer (v. 12). S’il en est ainsi, 
le sejour de la Femme au desert, la poursuite du Dragon sur la terre, ce sont tousdans un 
temps limite. En revanche, le del marque un temps present, I’actualisation du salut: « Et 
j’entendis une grande voix dans le del disant :Maintenant est advenu le salut et la 
puissance et le regne de notre Dieu et I’autorite de son Christ » (v.10). 

Le Dragon ou le serpent 

v.15-16 : Et le serpent jeta de sa bouche, derriere la Femme, de I’eau comme un 
fleuve, afin de la faire emportee-par-le-fleuve. Mais la terre vint au secours de la 
Femme, et la terre ouvrit sa bouche et avala le fleuve que le Dragon avait jete de 
sa bouche. 

Quant a la fagon d’agir, celle de la Femme et celle du serpent ou du Dragon sont bien 

421 

differentes : si la Femme s’envole, le serpent et le Dragon jettent : la Femme devient 
comme I’aigle ou I’ange du del, tandis que le serpent et le Dragon repetent eux-memes la 
fagon dont ils ont ete traites comme telle dans le del : « il fut jete vers la terre » (v. 9). 

422 

Le serpent et le Dragon jettent de I’eau de leurs bouches . II y a ainsi I’articulation 
entre le parcours du serpent et celui du Dragon : celui qui jette, c’est le serpent, et celui 
qui avait jete, c’est le Dragon.Ils ne sont pas symetriques, mais de deux points de vue, ou 
bien deux figures de la meme action : ils jettent de I’eau. Mais, leurs roles thematiques ne 
sont pas les memes. 


421 

Certains comparent les deux fuites au desert en referent a un episode historique : la premiere fuite de la Femme au desert est 
une allegorie de la chute originelle, tandis que la seconde apparaTt comme I’accomplissement d’une promesse. Voir Eugenio 
CORSINI, op. cit., p.185-188. 

422 

Dans le symbolisme exegetique classique, I’eau signifie d’abord source et puissance de vie : sans elle la terre n’est qu’un 
desert aride, pays de la faim et de la soif, ou I’homme et les betes sont voues a la mort. II y a pourtant aussi des eaux de mort : 
I’inondation devastatrice qui bouleverse la terre et engloutit les vivants. L’eau enfin, dans les ablutions rituelles, qui transpose un 
usage de la vie domestique, purifie les personnes et les choses des souillures contractees au cours des rencontres quotidiennes. 
Ainsi I’eau, tour a tour vivifiante ou redoutable, toujours purifiante, est intimement melee a la vie humaine et a I'histoire du peuple de 
I’Alliance. Dans I’histoire du peuple de Dieu, les eaux de la mer evoquent, par leur agitation perpetuelle, inquietude demoniaque, et, 
par leur amertume, la desolation du sheol. Voir Vocabulaire de theologie biblique, Paris, Cerf, 1970. Mais en semiotique, on 
s’interesse aux significations particulieres plus qu'aux significations generates. Nous allons done nous mefier de tels symbolismes 
habituellement utilises. 
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Commegiious I’avons remarque plus haut, le Dragon est renomme comme I’antique 
serpent ' ) : celui-ci adresse la parole a la Femme pour la tromper, mais le texte dit 

cette fois-ci qu’il (le Dragon) avait jete de I’eau. Le recit articule ainsi les deux roles 
thematiques d’action : seduire vs noyer. C’est une articulation entre la parole de seduction 
(ou la tromperie) et le fleuve d’eau qui sont convoques pour attaquer la Femme. Le fait 
que le Dragon avait jete de la bouche, c’est done significatif. 

Si le Dragon voulait devorer I’enfant, le serpent jette le fleuve d’eau pour emporter la 

423 

Femme. Mais la terre vient I’avaler . A sa fagon, la terre conserve en quelque sorte un 
role a la realisation du salut. Le Dragon et la terre, chacun a sa bouche : si la bouche du 
Dragon jette un fleuve d’eau pour attaquer la Femme, la bouche de la terre I’avale pour 
sauver la Femme. Cela permet de voir la terre autrement. 

La terre porte en elle la figure du malheur, car le Diable y est descendu. Mais nous 
avons souligne plus haut que la temporalite de la terre n’est pas achevee et qu’il y a 
quelque chose qui commence. II est clair que la declaration du malheur (a la terre et a la 
mer) est a cause de la descente du Dragon ou du Diable ou bien encore du serpent, non 
pas a cause de la terre ou de la mer elle-meme : « malheur, la terre et la mer, car le 
Diable est descendu vers vous » (v. 12). Le malheur a la terre, mais malgre tout, la terre 
peut participer au temps du salut. 

En revanche, le fleuve d’eau, qui est vomi par le Dragon, sert a attaquer la Femme. 
S’agissant d’une telle figure du fleuve d’eau, ce sont Ap. 13 et 17 qui en parlent et dont 
nous parlerons aussi. 

2.2.2. Une guerre terrestre (v.17) 

Le Dragon et la descendance de la Femme 

v.17: Et le Dragon se mit en colere contre la Femme, et il s’en alia faire la guerre 
avec les autres de sa semence, ceux qui gardent les commandements de Dieu et 
qui ont le temoignage de Jesus. 

Le Dragon n’a pas reussi de sorte qu’il se met en colere. Mais ce n’est plus la Femme 
avec laquelle le Dragon va faire la guerre, mais « les autres de sa semence ». Une guerre 
va se deployer alors sur la terre desormais entre le Dragon et sa descendance. 

Nous pouvons noter une regie generale du Dragon : malgre sa defaite, le Dragon ne 


Cet episode du fleuve d’eau, du desert rappelle le recit de I’Exode : le risque d’engloutissement du peuple au milieu de la mer 
rouge lorsque ce peuple a ete nourri au desert. Mais aussi I'episode du Dragon qui voulait devorer I’enfant rejoint ici celui de 
Pharaon qui avait voulu massacrer tous les enfants males ne des Hebreux. S’agissant de tel fleuve d’eau, il y a plusieurs exemples 
dans I’Ancien Testament et le Nouveau Testament : « la mer demoniaque ou vont se precipiter le pores ensorceles » (Me 5, 
13); « la tempete » (Mt 14, 22-33 ; Me 6, 45-52 ; Jn 6, 15-21). Dans I 'Apocalypse meme, il y a aussi la configuration : « Abaddon », 
« Apollyon » comme destructeur (9, 1-12) ; les deux betes sortis de « la mere (Ap. 13); « une mer vitrifiee, melee de feu » (Ap. 15, 
2). Tout cela represente les figures diverses du mal. Selon les commentateurs en general, le fleuve signifie un flot des epreuves 
mortelles que Satan suscite pour tenter d’aneantir le peuple de Dieu : la terre vient a I’aide de la Femme, elle ouvre sa bouche et 
engloutit le fleuve. Voir Pierre PRIGENT, op. cit., p.305. 
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cesse pas de tourner son hostility vers un autre objet: menacer de devorer I’enfant de la 
Femme, vouloir annuler sa vie donnee Dfaire la guerre avec Mikael et ses anges □ vouloir 
noyer la Femme □ faire la guerre avec les autres de la semence de la Femme. Line telle 
regie vient d’un principe : troubler le projet de Dieu pour I’humanite. Plus precisement, le 
dragon s’attaque a la vie naissante dans la generation. On pourrait dire que la guerre du 
Dragon contre I’humanite sera permanente de generation en generation : elle est toujours 
presupposee dans la vie humaine. 

Que veut dire « les autres de sa semence (□□□ □□□□□□ □□□ □□□□□□□□□ 
□ □□□□) »? C’est un nouvel acteurau pluriel qui est menace par la guerre du Dragon. II y 
a la des croisements d’isotopies complexes. 

D’abord, c’est une question de I’articulation entre deux parcours figuratifs : celui de la 
semence et celui du guerrier. « Les autres de sa semence » n’indiquent pas toutes les 
generations, mais une partie de la generation (semence). Si I’enfant ne (v. 5) peut etre 
categorise comme I’un parmi eux, ils sont les autres enfants qui vont naTtre. Ms sont 
cependant differents de I’enfant ne, parce que par rapport a cet enfant enleve apres sa 
naissance ils vont se situer dans la guerre contre le Dragon. 

Or, le texte ne dit pas qu’ils combattent contre le Dragon. Ils sont definis seulement 
comme ceux « qui gardent les commandements de Dieu et qui ont le temoignage de 
Jesus ». II ne s’agit pas du charnel, mais de ce qui concerne le croire. L’operation 
demandee a la generation (semence) est delimitee par les isotopies (garder les 
commandements de Dieu, avoir le temoignage de Jesus) du croire, qui semble etre la 
competence requise de la performance virtuelle de la generation, parce qu’il y a toujours 
la reference celeste dans laquelle I’entreprise du Dragon sera vaine. 

La generation est ainsi liee a « nos freres » issue d’une voix (v. 10) : ceux qui 
montrent le renoncement d’eux-memes jusqu’a obeir a la volonte de Dieu non pas a leur 
volonte propre, ils pourront done vaincre le Dragon comme ils font deja vaincu. Ce sont 
ceux dont la declaration precedente proclamait la victoire celeste : « eux-memes font 
vaincu par le sang de I’Agneau et par la parole de leur temoignage » (v.11). Ce n’est pas 
seulement une invitation a garder dans la vie les commandements de Dieu, mais a rendre 
dans le corps le temoignage de Jesus.Autrement dit, c’est un appel a la fidelite aux 
commandements de Dieu et a la corporate en soi du temoignage de Jesus. 

D’ou la Beatitude de \’Apocalypse : « Heureux celui qui lit et ceux qui entendent les 
paroles de cette prophetie et gardent ce qui s’y trouve ecrit » (1, 3). C’est une invitation a 
etre temoin, a etre sujet de la parole de verite. II y a done I’exaltation de la Beatitude a 
ceux qui resident en Dieu : « soyez en joie, les cieux, et ceux-qui-ont-(leur)-tente en eux » 
(12, 12). C’est une invitation au sujet lecteur enonciataire que donne fensemble de Ap. 12 
a partir des scenes de la vision et de la parole. 

2.2.3. Le Dragon sur le sable de la mer (v.18) 
v. 18 : Et il se mit debout sur le sable de la mer. 

C’est une nouvelle position du Dragon qui est distincte de ses autres positions d’agir 
comme devorer, faire la guerre, poursuivre, jeter de I’eau, se mettre en colere. II s’agit 
d’une expansion figurative du Dragon. 
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Le Dragon est debout : il est en preparation ou bien il est en recherche d’un autre 
objet. Or, le recit introduit ainsi le parcours du Dragon imitateur. Etant debout, il imite la 
position de « I’Agneau debout comme egorge» (5, 6). II n’est pas I’Agneau, c’est done une 
tromperie qui conduit I’anti-programme de I’Agneau : si I’Agneau appelle la volonte 
humaine pour repondre au projet de Dieu, le Dragon s’attaque au projet de Dieu. 

Spatialement, le Dragon imitateur se tient sur le sable de la mer, e’est-a-dire, a 
I’endroit qui lie la mer et la terre, ou bien a la frontiere de la mer et de la terre, entre le 
liquide et le sec. C’est un deplacement du Dragon : jete du del sur la terre, il va cette fois 
pres de la mer. C’est pourquoi, la voix a proclame le malheur a la mer aussi qu’a la terre 
(v. 12). 

Cette scene finale du recit de la guerre anticipe en effet I’apparition de deux Betes qui 
sortent de la terre et de la mer en Ap. 13, puisqu’elles se manifestent en tant que deux 
deleguees du Dragon : celui-ci leur confie son pouvoir d’agir pour blasphemer contre Dieu 
et pour faire des prodiges. Ces deux Bete represented une ressemblance a I’Agneau : la 
premiere a sept tetes dont I’une etait egorgee, mais sa plaie est guerie ; la deuxieme 
ressemble plus a I’Agneau, mais elle parle comme un Dragon. Le discours proclame enfin 
dans I’enonciation : « Cue celui qui a des oreilles entende ...» (13, 9) ; « celui qui a de 
I’intelligence, qu’il interprete le chiffre de la bete » (13, 18). II s’agit du probleme du 
discernement dont nous pouvons voir tout au long de \’Apocalypse. 


BILAN 

Comme nous I’avons remarque, la vision, la parole et I’ecriture constituent une specificite 
de I’enonciation de I’ensemble de I ’Apocalypse. II en va de meme bien sur dans le recit de 
Ap. 12 : la vision et la parole travaillent ensemble pour I’accomplissement des figures. 
Dans notre travail d’analyse du recit, nous avons pu observer une correspondance au 
plan narratif et un ecart au plan enonciatif. 

A. Du recit au discours 

Dans le recit de Ap. 12, deux grands signes a voir et une grande voix a entendre, ils sont 
dans le del. C’est en effet le « je » dans la voix qui les articule et separe a la fois : il y a 
une correspondance entre la spatialite (expulsion du del) et la signification (defaite dans 
le del), mais un ecart figuratif pour faire apparaTtre la mise en discours elle-meme (salut, 
victoire). On passe alors du recit au discours. 

Dans la voix, il y a une histoire d’accusation, dont I’acteur (le Dragon) est jete, et une 
histoire de victoire, dont I’agent est defini par deux acteurs (I’Agneau et des temoins). 
Grace a la figure du sang de I’Agneau et a celle de la parole du temoignage, on peut 
trouver une position des sujets vainqueurs (ceux qui ne pas aiment leur ame jusqu’a la 
mort). Ce qui ouvre une place vide, c’est I’etat figural. A partir d’une perte du sens initial, 
le sujet d’enonciation surgit. Le texte de Ap. 12 met en scene ainsi la reconnaissance de 
la parole comme lieu de passage signifiant pour le sujet d’enonciation. 

L’emergence du sujet d’enonciation se trouve du cote de I’instance de reception, 
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comme effet du discours. Le recit de Ap. 12 propose ainsi un modele d’interpretation. Les 
signes de la Femme et du Dragon sont les modeles figuratifs a interpreter. La mise en 
discours nous conduit au-dela, ou en dega de ce recit narratif. Le lecteur est done place 
dans la position d’un sujet enonciataire devant le texte a lire. 

B. L’enchaTnement des figures 

L’analyse du recit de Ap. 12 nous montre comment s’articulent la vision et la parole, voir 
et entendre, sensible et intelligible dans I’ecriture. L’organisation d’ensemble se deploie 
ainsi dans les rapports entre vision et discours, signification et enonciation. Cela pose 
quelques questions pour la lecture et I’interpretation du texte. 

Nous avons vu non seulement I’articulation, mais aussi I’ecart entre deux grands 
signes a voir (evenement raconte) et une grande voix a entendre (evenement rapporte). II 
y a une correspondance au plan figuratif dans le dispositif narratif (I’expulsion du Dragon), 
mais il y a une autre instance d’enonciation dans le dispositif discursif (la proclamation de 
la victoire dans la voix). Avec le discours, on passe alors du monde des signes au monde 
des non-signes. La figure de la voix s’inscrit pour sa part sur un autre registre ; il ne s’agit 
pas d’une simple reprise ou d’un ajout de la vision, il s’agit de I’emergence de 
I’enonciation et de son suejt. 

Le recit de Ap. 12 nous permet ainsi de voir que les figures mises en discours 
fonctionnent pour I’emergence d’un sujet dans un acte enonciatif, non pas pour qu’elles 
soient aussitot semantisees. II demande I’interpretation. La voix venant du ciel dessine 
une perspective enonciative, qui reprend le plan figuratif du texte, mais a distance de sa 
dimension initiale. Prises comme signifiants, les figures attestent une instance 
d’enonciation qui n’est pas representable dans les signes du texte. 

On passe ainsi d’une vision a la parole dans laquelle le sujet parlant surgit : le texte 
developpe les conditions d’organisation d’un dispositif enonciatif entendu non pas sous le 
mode de la communication, mais du cote des conditions d’emergence de la parole. C’est 
le suspens discursif entre figure et valeur, un ecart qui appelle un acte specifique 
d’interpretation. 

Nous retrouvons ici une des grammaires de la semiotique : la necessity de la 
separation entre manifestation et immanence. La manifestation textuelle developpe un 
univers de signes liant signifiant et signifie, tandis que la signification immanente separe 

424 

I’expression et le contenu de sorte qu’elle n’en represente pas : I’etat « figural ». 

Mise en forme des operations de construction du texte comme un tout de 
signification, la lecture semiotique assure le passage du niveau de la manifestation a celui 
des structures de I’immanence, compte tenu du type de correlation installe entre la forme 

425 

de I’expression et celle du contenu . Qu’on nous permette de citer A.-J. Greimas : 

Tout paraitre est imparfait: il cache I’etre, c’est a partir de lui que se construisent 
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un vouloir-etre et un devoir-etre, ce qui est deja une deviation du sens. Seul le 
paraitre en tant que peut etre - ou peut-etre - est a peine vivable. Ceci dit, il 
constitue tout de meme notre condition d’homme 4ie . 

Tout PARAITRE n’est pas parfait : il cache I’ETRE. C’est done seul le paraTtre que nous 
avons sous les yeux. A partir de ce paraTtre, notre lecture devient inevitablement et 
obligatoirement une quete de I’autre, peut-etre celle de I’Autre, qui est cache derriere le 
phenomene. II s’agit du paradigme de I’enonciation plus que du paradigme 
phenomenologique. Du point de vue semiotique, il s’agit de traiter des « grandeurs 
figuratives 427 » ou la mise en discours est correlative d’emergence d’une instance 

d’enonciation. 

C’est I’enchaTnement des figures a partir de deux rationales, « rationality pratique » 
qui est une rationality pragmatique, et « rationality semiologique » qui concerne la quete 
du sens. Ces deux rationalites proposent une description de Ap. 12, independante des 
etats du sujet enongant, des etats du monde. Elies enchaTnent enonce et enonciation en 
meme temps qu’ils composent les figures du monde naturel. La visee de la rationality 
semiologique est reflexive : elle renvoie aux conditions d’emergence de la signification 
discursive et de leur propre enonciation. 

On va parler alors de la « rationality figurale » a I’ecart entre ces deux rationalites. On 
passe ainsi du figuratif au figural qui est un statut proprement discursif des grandeurs 
figuratives. Le dispositif figuratif est repris comme systeme figural, il pose alors les 

428 

structures du sujet de I’enonciation . C’est parce qu’il est un dispositif figural, il parle 
non seulement d’un monde possible de la representation des structures langagieres, mais 
aussi d’un sujet dont ces figures en discours deploient des types divers que nous allons 
developper dans le chapitre suivant. 


CHAPITRE III. : LE PARCOURS FIGURATIF DE LA 
FEMME DANS L 'APOCALYPSE 


Apres avoir travaille sur la dimension figurative dans le recit de la guerre de Ap. 12, il est 
necessaire de voir comment la figure de la Femme se developpe dans I’ensemble de 
I ’Apocalypse, parce que comme nous I’avons dit dans nos remarques d’ensemble, elle est 
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problematique au niveau de I’organisation discursive ou figurative du texte. Notre lecture 
ou interpretation doit construire la coherence du discours a partir de tel parcours 
dynamique de la signification. 

Dans ce chapitre, nous verrons done comment le texte est la manifestation d’une 
signification immanente. II nous conviendra de suivre les figures feminines qui 
s’enchaTnent dans le texte de \’Apocalypse. 


1. PROBLEMATIQUE 

Dans Ap. 12, la Femme apparaTt comme un signe du del, mais disparaTt dans le discours 
; la Femme vient comme pour marquer la separation entre la sequence narrative et la 
sequence discursive, et ainsi elle constitue une marque. D’ailleurs, elle est en etat de 
deplacement : elle s’enfuit vers le desert, le troisieme lieu qui est defini comme le sien. 
Une telle figure de la Femme pose la question sur son identite et sa fonction dans le recit. 

L ’Apocalypse represente en effet quatre types de la Femme, « □□□□ » en grec : 
Jezabel de Ap. 2, la Femme de Ap. 12, la Femme de Ap. 17 et la Femme (ou I’Epouse) de 
I’Agneau de Ap. 19 et 21-22. Les autres Femmes n’ont pas le meme statut semiotique 
que celui de la Femme de Ap. 12. II ne s’agit pas d’un parcours de la Femme comme un 
type general, mais du parcours des acteurs feminins qui ont en commun d’abord ce 
qualificatif de « □□□□ », mais justement peut-etre au carrefour de plusieurs parcours 
figuratifs et de plusieurs roles thematiques. Toutes ces figures feminines construisent un 
parcours figuratif, avec un progres dans le deroulement du discours (syntagme et 
paradigme des differentes figures de la Femme). 

Voici les figures feminines qui apparaissent sous tels types divers dans I ’Apocalypse 

429 : 

18 ' 

2, 18-29 : A I’ange de I’Eglise qui est a Thyatire, ecris : Ainsi parle le fils de 
Dieu, celui dont les yeux sont comme une flamme ardente et les pieds 
semblables a du bronze precieux : 19 Je sais tes oeuvres, ton amour, ta foi, ton 
service et fa perseverance ; tes dernieres oeuvres depassent en nombre les 
premieres. 20 Mais j’ai contre toi que tu toleres Jezabel, cette Femme qui se dit 
prophetesse et qui egare mes serviteurs, leiir enseignant a se prostituer et a 
manger des viandes sacrifices aux idoles 21 Je lui ai laisse cUl temps pour se 
repentir, mais elle ne veut pas se repentir de sa prostitution. 22 Voici, je la jette 
sur un lit d’amere detresse, ainsLaue ses compagnons d’aduHere, a moins qu’ils 
ne se repentent de ses oeuvres. 22 Ses enfants, je les frapperai de mort; et toutes 
les Eglises sauront que je suis celui qui scrute les reins et les cceurs, et a chacun 
de vous je rendrai selon ses oeuvres. 24 Mais je vous le declare a vous qui, a 
Thyatire, restez sans partager cette doctrine et sans avoir sonde low's pretendues 
« profondeurs » de Satan, je ne vous impose pas d’autre fardeau. 25 Seulement, 
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ce que vous possedez, tenez-le ferme jusqu’a ce que je vienne. Le vainqueur, 
celui qui garde jusqu’a la fin mes oeuvres, je lui donnerai pouvoir sur les nations, 
27 et il lesjnenera paitre avec un sceptre de fer, comme on brise les vases 
d’argile, 28 de meme que rrwj aussi j’en ai regu pouvoir de mon Pern, et je lui 
donnerai I’etoile du matin 29 Celui qui a des oreilles, qu’il entende ce que I’Esprit 
dit aux Eg Uses. 12, 1-17: 1 Un grand signe apparut dans le del: une Femme, 
vetue dLLSoleil, la lune sous les pieds, et sur la tete une couronne de douze 
etoiles. 2 Elle etait enceinte et criait dans le travail et les douleurs de 
I’enfantement... 4 Le Dragon se poqla devant la Femme qui allait enfanter, afin de 
devorer I’enfant des sa naissance. 5 Elle mit au monde un fils, un enfant male; 
c’est lui qui doit mener paitre toutes les nations avec une verge de fer. Et son 
enfant fut enleve aupres de Dieu et de son trone. ° Alors la Femme s’enfuit au 
desert, ou Dieu lui a fait preparer une place, pour qu’elle y soit nourrie mille deux 
cent soixante jours ...; 13 Quand le Dragon se vit precipite sur la terre, il se langa 
a la poursuite de la Femme qui avait mis au monde I’enfant male ; 14 Mais les 
deux ailes du grand aigle furent donnees a la Femme pour qu’elle s’envole au 
desert, au lieu qui lui est reserve pom y etre nourrie, loin du serpent, un temps, 
des temps et la moitie d’un temps. 15 Alors le serpent vomit cornme un fleuve 
d’eau derriere la Femme pom la faire emporter par les flots. 18 Mais la terre vint 
au secours de la Femme... 17 Dans sa fureur contre la Femme, le Dragon porta le 
combat contre le reste de sa descendance, ceux qui observent les 
commandements de Dieu et gardent le temoignage de Jesus... 17, 1-18 : 7 Et vint 
un des sept anges qui avaient les sept coupes, et il parla avec moi, disant: « lei! 
Que je te montm le jugement de la grande Prostituee qui est assise sur les 
grandes eaux, 2 avec laquelle se sont prostitues les rois de la term, et les 
habitants de la terre se sont enivres du vin de sa prostitution. » ; 3 Et il 
m’emporta en esprit au desert. Et je vis une Femme assise sur une bete ecarlate, 
pleine de noms blasphematoires, ayant sept tetes et dix cornes ; 4 La Femme, 
etait ayant ete drapee de pourpre, et d’ecarlate, et ayant ete dome d’or, et de 
pierre precieuse, et de perles, ayant une coupe en or dansja main d’elle pleine 
d’abominations, et les impuretes de la prostitution d’elle, 5 et sur le front d’elle un 
nom ayant ete ecrit un mystere > Babylone la grande, la mere des prostituees et 
des abominations de la terre ; ° Et je vis la Femme ivre du sang des saints et du 
sang des temoins de Jesus. Et, en la voyant, je m’etonnai d’un grand etonnement 
; 7 Et I’ange me dit: « Pourquoi t’etonner? Moi je dirai a toi le mystere de la 
Femme et de la bete la portant elle, I’ayant les sept tetes et les dix cornes; 8 La 
bete que tu as vue etait, et elle n’est plus; et elle va monter de I’Abfme et alter a sa 
perte. Et ceux qui habitent sur la terre, et dont le nom ne se trouve pas ecrit, 
depuis la fondation du monde, sur le Livre de vie, s’etonnercmt, en voyant la Bete, 
de ce qu’elle etait, et qu’elle n’est plus, et qu’elle reparaitra. 9 lei est /’intelligence 
de la sagesse : les sept tetes sont les sept montagnes sur lesquelles la Femme 
est assise. Ce sont aussi sept rois ; 1U cinq sont tombes, I’un existe, I’autre n’est 
pas encore venu, et quand il viendra, il doit demeurer peu. 11 Et la Bete qui etait 
et n’est plus est elle-meme un huitieme roi; et elle est des sept, et elle va a sa 
perte. 12 Et les dix cornes que tu as vues sont dix rois qui n’ont pas encore regu 
la royaute, mais qui regoivent pouvoir comme rois, pour une heure, avec la Bete? 
13 Ceux-la n’ont qu’un dessein, et ils donnent leur puissance et leur pouvoir a la 
Bete. 14 Ceux-la feront la guerre a I’Agneau, et I’Agneau les vaincra, parce qu’il 
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est Seigneur des seigneurs et Red des rois, et ils vaincront, ceux qui sont avec 
lui, appeles, et elus, et fideles» 15 Et il me dit: « les eaux que tu as vues, ou la 
Prostituee jest assise, ce sont des peuples, et des foules, et des nations et des 
langues. lb Et les dix cornes que tu as vues et la Bete hai'ront la Prostituee, et ils 
la rendront deserte et nue, et ils mangeront ses chairs et la consumeront par le 
feu. 17 Car Dieu leur a mis au coeur d’executer son dessein, d’executer un seul 
dessein et de donner leur royaute a la Bete, jusqu’a ce que soient achevees les 
paroles de Dieu. 13 Et la Femme que tu as vue est la grande cite qui do mine les 
rois de la terre »; 19, 1-10 : 7 Ensuite j’entendit com me la grande voix d’une foule 
immense qui, dans le del, disait: « Allelua! Le salut, la gloire et la puissance sont 
a notre Dieu. z Car ses jugements sont pleins de verite et de justice. II a juge la 
grande Prostituee qui corrompait la terre de sa prostitution, et il a venge sur elle 
le sang de ses serviteurs. » 3 Et de nouveau ils dirent: «Alleluia! Et sa fumee 
s’eleve aux siecles des siecles. 4 Les vingt-quatre anciens et les quatre animaux 
se prosterqerent, ils adorerent le Dieu qui siege sur le trone et dirent: Amen, 
Alleluia!» b Alors sortit du trone une voix qui disait: « Louez.notre Dieu, vous 
tous ses serviteurs, vous qui le craignez, petits et grands! » ° Et j’entendis 
comme une voix de foule nombreuse, et comme une voix de grandes eaux, et 
comme une voix de puissants tonnerres qui disaient: « Alleluia! Car il est entre 
dans son regne, le Seigneur notre Dieu, le Tout-Puissant. 7 Rejouissons-nous et 
exultons et donnons la gloire dlui, car est venue la noce de TAgneau, et la 
Femme de lui s’est preparee ; ° et il a ete donne a elle pour qu’elle so it drapee de 
Un fin brillant pur » ; en effet le lin, ce sont les oeuvres justes des saints. y Un 
ange me dit: « Ecris : Heureux ceux qui sont invites au repas des noces de 
TAgneau ». Puis il me dit: « Ce sont les paroles memes de Dieu. » Alors je me 
prosternai a ses pieds pour I’adorer, mais il me dit: « Garde-toi de le faire! Je 
suis un compagnon de service, pour toi et pour tes freres qui gardent le 
temoignage de Jesus. » 21, 1-27: 1 Alors je vis un del nouveau et une terre 
nouvelle, car le premier del et la premiere terre ont disparu et la mer n’est plus. ^ 
Et la cite sainte, la nouvelle Jerusalem, je la vis qui descendait du del, d’aupres 
de Dieu, comme une Epouse qui s’est paree pour son epoux. 3 Et j’entendit, 
venant du trone, une voix forte qui disait: « Void la demeure de Dieu avec les 
hommes. Ils seront ses peuples et lui sera le Dieu qui est avec eux. 4 II essuiera 
toute larme de leurs yeux, la mort ne sera piusdi n’y aura plus ni deuil, ni cri, ni 
souffranee, car le monde ancien a diparu. » ... y Alors Tun des sept anges qui 
tenaient les sept coupes pleines des sept derniers plaies, et il vient m’adresser la 
parole et me dit: « Viens, je montrerai la fiancee, I’Epouse de TAgneau.» 1U II me 
transporta en esprit sur une grande et haute montagne, et il me montra la cite 
sainte, Jerusalem, qui descendait du del, d’aupres de Dieu. 11 Elle brillait de la 
gloire meme de Dieu. Son eclat rappelait une pierre precieuse, comme une pierre 
d’un jaspe cristallin. Elle avait d’epais et hauts remparts. Elle avait douze 
portes et, aux portes, dguze anges et des noms inscrits : les noms des douze 
tribus de fils d’Israel. 13 A I’orient trois portes, au nord trois portes, au midi trois 
portes et a Toccident trois portes. 14 Les remparts de la cite avaient douze 
assieses, et sur elles les douze noms des douze apotres de TAgneau. 15 Celui qui 
me parlait tenaitjune mesure, un roseau d’or, pour mesurer la cite, ses portes et 
ses remparts. lb La cite etait carree : sa longueur egalait sa largeur. II la mesura 
au roseau, elle comptait douze mille stades : la longueur, la largeur et la hauteur 
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en etaient egales. 17 II mesura les remparts, ilscpmptaient cent quarante-quatre 
coudees, mesure humaine que I’ange utilisait. 1S Les materiaux de ses remparts 
etaient de jaspe, et la cite etait d’un or pur semblable au pur cristal. 13 Les 
assises des remparts de la cite s’ornaient de pierres precieuses de toute sorte. La 
premiere assise etait de jaspe, la deuxieine de saphir, la troisieme de 
chalcedoine, la quatrieme d’emeraude, la cinquieme de sardoine, la sixieme de 
cornaline, la septieme de chrysolithe, la huitieme de beryl, la neuvieme de topgze, 
la dixieme de chrysoprase, la onzieme d’hyacinthe, la douxieme d’amethyste. 

Les douze portes etaient douze perles. Chacune des portes etait d’une seule 
perle. Et la place de la cite etaitd’une seule perle. Et la place de la cite etait d’or 
pur comme un cristal limpide. ** Mais de temple, je n’en vis point dans la cite, car 
son temple, c’est le Seigneur, le Dieu Tout-Puissant ainsi que I’Agneau. ^ La cite 
n’a besoin ni du so lei I ni de la luge pour I’eclairer, car la gloire de Dieu I’illumine, 
et son flambeau, c’est I’Agneau. ^ Les nqfjpns marcheront a sa lumiere, et les 
rois de la terrre y apporteront leur gloire. ^ 5 Ses portesJie se fermeront pas au 
long des jours, car, en ce Ueu, il n’y aura plus de nuit. On y apportera la gloire 

et I’honneur des nations. II n’y entrera nulle sou iI lure, ni personne qui pratique 
abomination et mensonge, mais ceux-la seuls qui sont inscrits dans le livre devie 
de I’Agneau. 22, 1-5 ; 7 Puis il me montra un fleuve d’eau vive, brillant comme du 
crystal, qui jaillissait du trdne de Dieu et de I’Agneau. ^ Au milieu de la place de la 
cite et des deux bras du fleuve, est un arbre de vie produisant douze recoltes. 
Chaque mois il donne son fruit, et son feuillage sert a la guerison des nations. J II 
n’y aura plus de malediction. Le trdne de Dieu et de I’Agneau sera dans la cite, et 
ses serviteurs lui rendront un culte, 4 ils verront son visage et son nom sera sur 
leurs fronts. 5 II n’y aura plus de nuit, nul n’aura besoin de la lumiere du flambeau 
ni de la lumiere du soleil, car le Seigneur Dieu repandra sur eux sa lumiere, et ils 
regneront aux siecles des siecles. 

Dans \’Apocalypse, il y a ainsi plusieurs figures feminines qui se developpent avec divers 
statuts et qui construisent un parcours figuratif: mere, fausse prophetesse, prostituee, cite 
sainte, fiancee, etc. Le qualitatif « □□□□ » reunit ces figures actorielles qui ne sont pas 
identifiables I’une a I’autre. Ce n’est pas simple de preciser leur identite et leur fonction 
dans le texte. 

II ne sera pas inutile ici de regarder rapidement leurs caracteristiques propres avant 
de les observer plus a fond. 

D’abord, la figure de Jezabel, la femme cruelle du roi Achab (cf. 1R. 21), est inscrite 
dans la lettre envoyee a I’Eglise de Thyatire (2, 18-29). Le Fils de Dieu dont les yeux sont 
comme une flamme de feu, et dont les pieds sont semblables a du bronze ; c’est une 
annonce de I’expulsion de cette Femme, fausse prophetesse, qui egare ses serviteurs en 
leur enseignant a se prostituer et a manger des viandes sacrifices aux idoles. Dans son 
parcours figuratif, il y a I’opposition entre I’idolatrie sous la metaphore de I’adultere et la 
filiation qui se manifeste dans la relation avec « mon Pere ». 

La Femme de Ap. 12 apparaTt comme un signe du del dans la vision : elle est 
enceinte et affrontee aux menaces du Dragon, qui est un autre signe du del ; apres 
I’enfantement, elle prend la fuite vers le desert ou elle est nourrie. Elle est marquee par sa 
non-compatibilite avec le Dragon et par sa demeure sous la providence de Dieu. A son 
lieu de fuite, il y a « ils », acteurs non determines qui la nourrissent (« □□□□□□□□ »). 
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D’autre part, la Femme de Ap. 17 apparaTt aussi dans la vision, mais comme elle est 
une figure inversee de la Femme de Ap. 12 : si la premiere a pour fonction de 
I’engendrement dans le ciel, la deuxieme a celle du desengendrement sur les eaux ; si la 
premiere est protegee par Dieu au desert, la deuxieme est associee a la Bete au desert. 
La vision de la Femme de Ap. 17 provoque « I’etonnement », qui est repris dans la parole. 
II faudrait voir quel rapport est etabli dans le texte a partir d’un tel composant thymique. 

Enfin, c’est une grande voix venant du ciel qui annonce les noces de I’Agneau et la 
preparation de la Femme de I’Agneau, celle qui est identifiee dans la vision a la nouvelle 
Jerusalem descendant du ciel (Ap. 19 et 21). Si la Femme de Ap. 17 est marquee 
d’impuretes et dissociation a la Bete, cette Femme est marquee de purete et s’est 
preparee pour les noces de I’Agneau. Elle apparaTt comme une place ultime ou 
I’enonciateur touche directement le lecteur enonciataire. II y a done les proclamations de 
la Beatitude : « Ecris : Heureux ceux qui ont ete invites au repas des noces de I’Agneau » 
(19, 9) ; « Heureux ceux qui lavent leurs robes, afin d’avoir droit a I’arbre de vie, et 
d’entrer, par les portes, dans la cite » (22, 14). 

Nous allons observer maintenant le parcours figuratif sur lequel s’inscrivent ces 
figures feminines. Nous pouvons presupposer qu’elles serons completees et interpretees 
I’une par I’autre. II est interessant de voir finalement comment s’elaborent la fonction 
referentielle, la semantisation et la desemantisation de ces figures feminines au long du 
parcours discursif. 


2. LES FIGURES FEMININES A LA CROISEE DE LA VISION, DE LA 
PAROLE ET DE L’ECRITURE _ 

Nous commencerons par la figure de Jezabel et continuerons a observer les autres 
figures ayant trait a la correlation de la vision, de la parole et de I’ecriture dans son 
parcours figuratif. 

2.1. L’episode de Jezabel (Ap. 2) 

C’est une lettre la plus longue et la plus developpee parmi les sept. D’ailleurs, c’est le seul 
endroit ou le titre de « Fils de Dieu » apparaTt dans I’ensemble de I ’Apocalypse. II s’agit en 
effet du parcours du Fils de Dieu : I’episode de Jezabel introduit I’anti-programme du Fils 
de Dieu dans la relation avec I’Eglise Thyatire. Nous y verrons quelques pistes qui 
donnent une perspective de I’organisation figurative pour la suite. 

2.1.1. La lettre destinee a I’Eglise de Thyatire 

Le destinateur est « le Fils de Dieu, celui dont les yeux sont comme une flamme ardente 
et les pieds semblables a du bronze precieux » (2, 18). II n’est pas mentionne dans la 
vision qui est celle de « quelqu’un qui semblait un fils d’homme » (1, 13). Mais c’est le 
meme « Je » qui ordonne d’ecrire la vision (1, 18-19) et qui parle dans cette lettre. II s’agit 
de I’articulation entre le parcours d’un fils d’homme dans la vision et le parcours du Fils de 
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Dieu dans la lettre. 

Le destinataire est « I’Eglise qui est a Thyatire » dont le probleme est I’idolatrie. Dans 
le parcours figuratif de I’Eglise « idolatre », il y a les isotopies de la prostitution, de 
I’alimentation des viandes sacrifiees aux idoles (2, 20). Si le probleme de Pergame est 
egalement I’idolatrie dans une affaire de doctrine (« □ □□ □□□□□□□ □□□□□□ » en 2, 
14), celui de Thyatire est surtout une affaire d’ceuvres (« □□□ □□□□□ □□□□□ » en 2, 
22.23) 430 . 

A Thyatire, il y a les effets (enfants) de la prostitution dont la reference premiere et 
unique est I’idolatrie. II s’agit d’une sorte d’engendrement qui vient des actions d’idolatrie 
sous la metaphore des accouplements adulteres. II s’agit d’une multiplication humaine qui 
est loin du principe de filiation. 

C’est sans doute pour cette raison que le destinateur se presente comme « le Fils de 
Dieu » des le debut de la lettre et evoque « mon Pere » a la fin de la lettre (2, 28). 
L’idolatrie est I’anti-programme de cette filiation. Le principe de filiation ne doit se referer 
qu’a un rapport Pere-Fils en Dieu, qui est I’unique destinateur de la vie : « Je suis I’Alpha 
et I’Omega, celui qui est, qui etait et qui vient, le Tout-Puissant » (1, 8 ; 21, 6). 

Narrativement, il s’agit de la transformation de I’Eglise de I’idolatrie a la filiation. La 
competence pour cette performance est le discernement et la fidelite, puisque le 
destinateur demande a ne pas apprendre les secrets profonds de Satan et a tenir 
fermement jusqu’a ce qu’il vienne (2, 25). Discursivement, il y a done une tension, une 
temporalite : temps de t’absence vs temps de la presence. La condition du discernement 
et de la fidelite est subordonnee dans une temporalite heteronome : elle est destinee vers 
la venue du Fils de Dieu et non pas achevee par I’obtention d’une competence 
demandee. 

La lettre se termine par le souhait suivant: « Celui qui a des oreilles, qu’il entende ce 
que I’Esprit dit aux Eglises » (2, 29). C’est une expansion du destinataire : de I’Eglise de 
Thyatire aux Eglises au pluriel. La lettre articule la singularity et I’universalite. 

Or, ce qui est le plus frappant, c’est I’echo figuratif avec les traits retenus du 
destinateur: les yeux et les pieds. Alors que ce sont les oreilles qui sont evoquees chez le 
destinataire. II s’agit des figures corporelles dont nous allons retrouver aisement dans 
I ’Apocalypse. Nous aurons I’occasion d’en parler plus tard. 

2.1.2. Jezabel, objet de I’expulsion 

Jezabel apparaTt comme une « Femme » qui est fausse prophetesse et prostituee : 
« Jezabel, cette Femme qui se dit prophetesse et qui egare mes serviteurs, leur 
enseignant a se prostituer et a manger des viandes sacrifiees aux idoles. Je lui ai laisse 
du temps pour se repentir, mais elle ne veut pas se repentir de sa prostitution » (2, 20-21). 
Elle est d’abord une mere dont I’engendrement n’est pas du principe de filiation de sorte 
que « ses enfants seront frappes de mort » (2, 23), puis son enseignement de la 
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Frangois MARTIN, op. cit., p.83. L’auteur fait I’hypothese que le risque de I’idolatrie de Thyatire est dans le processus 
d’engendrement ou de sexe, plus que dans celui de la nourriture ou de la bouche. Voir ibid., p.101. 
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production des oeuvres est certainement faux puisqu’elle est fausse prophetesse. 

La lettre articule ainsi deux parcours de Jezabel, celui d’une mere d’adultere et celui 
d’une fausse prophetesse. C’est I’articulation figurative de I’idolatrie et du mensonge. Si la 
filiation est determine par le discernement et la fidelite, alors que I’idolatrie est definie par 
le mensonge. Dans ce sens, la figure de Jezabel, la femme pai'enne du roi Achab, est 
deja significative. Cette figure de Jezabel rejoint la Femme prostituee de Ap. 17. 

De meme, nous retrouvons chez Jezabel le meme itineraire que celui du Dragon de 
Ap. 12 : elle est jetee ; si le Dragon est jete sur la terre, Jezabel est jetee sur un lit : 
« Voici, je la jette sur un lit d’amere detresse, ainsi que ses compagnons d’adultere, a 
moins qu’ils ne se repentent de ses oeuvres » (2, 22). Jezabel est jetee sur son lieu, « un 
lit » qui signifierait le lieu de prostitution mais cette fois-ci c’est precisement « un lit 
d’amere detresse » qui correspond a la terre et qui est definie comme lieu du malheur. La 
cause de I’expulsion de Jezabel n’est pas seulement sa prostitution, mais son manque de 
repentir de ses oeuvres. 

Par rapport a Jezabel, Satan se situe en arriere-fond, dans les profondeurs. La figure 
de Satan et son parcours figuratif dans cette lettre sont manifestos comme d’autres points 
de vue de Jezabel. Si Jezabel est une figure visible avec ses compagnons d’adultere, 
Satan se cache comme une figure invisible. On pourrait dire qu’ils sont associes comme 
le recto et le verso. 

Le Fils de Dieu insiste fortement a se detacher de cette fausse doctrine: « je vous 
declare a vous qui, a Thyatire, restez sans partager cette doctrine et sans avoir sonde 
leurs pretendues profondeurs de Satan, je ne vous impose pas d’autre fardeau. 
Seulement, ce que vous possedez, tenez-le ferme jusqu’a ce que je vienne » (2, 24). 

Le detachement de la fausse doctrine ne serait pas autre chose que la fidelite au 
principe de filiation Pere-Fils. C’est I’appel a I’attente du temps de la victoire. Ce qui est 
interessant, c’est la convocation des figures de la victoire et du roi pasteur : « Le 
vainqueur, celui qui garde jusqu’a la fin mes oeuvres, je lui donnerai pouvoir sur les 
nations, et il les menera paTtre avec un sceptre de fer, comme on brise les vases d’argile, 
de meme que moi aussi j’en ai regu pourvoir de mon Pere, et je lui donnerai I’etoile du 
matin » (2, 26-28). 

Si I’expulsion de Jezabel releve d’un jugement du Fils de Dieu, la victoire, qui renvoie 
a celle de Ap. 12 est du cote de I’homme. Par ailleurs la figure du vainqueur, qui recevra 
le pouvoir de paTtre les nations avec un sceptre de fer, renvoie a celle de I’enfant de Ap. 
12. C’est-a-dire le vainqueur deviendra le roi pasteur comme cet enfant, mais cette fois-ci 
plus que cela : comme le Fils de Dieu. Autrement dit, le vainqueur sera fils de Dieu. II 
s’agit de la loi de filiation que le destinateur impose comme seul fardeau. 

Notre conclusion hypothetique : 1) la lettre a I’Eglise de Thyatire est une anticipation 
non seulement de Ap. 12 mais de Ap. 17 ; 2) Jezabel est une figure de la Femme 
inversee de celle de I’Epouse de I’Agneau. 

2.2. La Femme, du signe a la figure(Ap.12) 

Revenons au recit de la guerre. Le statut de la Femme est transforme au fur a mesure 
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qu’elle se deplace entre del et desert. Nous procederons done a partir de ses trois statuts 
differents : 

- Le signe dans le del (12, 1-5) 

- Du signe a la figure (12, 6) 

- Line marque de Dieu (12, 13-17) 

2.2.1. Le signe dans le ciel 

Dans son premier statut, la Femme de Ap. 12 est un signe apparu dans la vision. Elle 
n’est marquee que par sa fonction d’enfantement : elle est capable d’engendrer pour la 
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vie ; elle marque le don de la vie, elle renvoie a I’origine de la vie. 

En revanche, le Dragon qui est un autre signe dans la vision apparaTt comme 
destinateur de la mort. Mais ce n’est pas entre la Femme et le Dragon qu’il y a une 
opposition directement exploitable, car I’objectif du Dragon est de menacer la vie (celle de 
I’enfant enleve et de la generation de la Femme) dont Dieu qui est I’unique destinateur: « 
Je suis I’Alpha et I’Omega » (1, 8 ; 21, 6). 

Apres I’enfantement, il y a les deplacements : I’enfant est enleve aupres de Dieu et 
de son trone, la Femme aussi se deplace. Meme si elle ne sera plus dans le ciel, elle n’est 
jamais loin de Dieu. Par contre, le Dragon, lui ne sera pas seulement ecarte du ciel apres 
la guerre avec Mikael, mais encore, loin de Dieu, car il sera jete sur la terre. 

2.2.2. Du signe a la figure 

C’est I’operation de la fuite par laquelle la Femme trouve son lieu de refuge (12, 6). Elle a 
une passivite absolue de son propre statut actantiel aupres de Dieu ainsi que la 
non-compatibilite absolue avec le Dragon. Elle prend cependant I’initiative de son 
deplacement : elle s’enfuit vers le desert, ou un lieu est prepare pour elle par Dieu et ou 
elle est nourrie pendant un temps limite. Nous reverrons une meme activite dans la figure 
de I’Epouse de I’Agneau. 

Dans sa premiere fuite vers le desert, la Femme n’est plus un signe dans le ciel : elle 
n’a plus de fonction d’enfanter, elle n’est entouree ni du soleil, ni de la lune, ni des etoiles. 
Elle est en train de s’enfuir. C’est une perte du sens en elle de sorte qu’elle devient un 
non-signe, une figure qui designe la singularity d’un sujet dans le parcours figuratif. 
Autrement dit, la Femme est en transformation : elle change son statut du signe a la 
figure, d’une mere a une refugiee. Le recit va articuler ces deux parcours en 12, 13-18, ou 
I’articulation organise la correlation spatio-temporelle specifique : ciel vs terre (desert), 
temps d’origine vs temps de la generation. 

Or dans le desert qui est un lieu de la providence divine, elle n’est pas de I’ordre du « 
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En raison de I’absence du role explicite de son mari, cette femme renvoie a la figure de la « jeune femme » (Is. 7, 14), tout 
comme I’appel « jusqu’a ce qu’enfante la parturiente » (Mi. 5, 2). II s’agit de I’intervention de Dieu comme dans le registre des 
figures d’lsrael ou les naissances surviennent dans la lignee des patriarches par Sara, Rebecca, Rachel, toutes les trois steriles. 
Voir Paul BEAUCHAMP, L'Un et I’Autre Testament, II, ... p.94-97. 
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faire », mais de l’« etre » : il n’y a pour elle ni le pouvoir-faire ni le devoir-faire, mais le 
devoir-etre aupres de Dieu. Elle ne peut survivre qu’aupres de Dieu. Dans I’ordre de l’« 
etre », il y a toujours le rappel a Dieu, qui est sa seule source de vie. Ces modalites ne 
touchent pas a la prescription mais a I’emergence des valeurs et a la question de I’identite 
et de sa manifestation. Quant a I’ordre du « faire », il y a toujours des tiers qui viennent 
aider la Femme : « ils » (12, 6), « Mikael et ses anges » (12, 7), « les deux ailes du grand 
aigle » (12, 14). Ces tiers n’appartiennent pas a la terre, mais au ciel qui est le lieu de 
victoire. 

2.2.3. Line marque de Dieu 

La deuxieme fuite au desert est bien distinguee par rapport a la premiere (12, 14). Si sa 
premiere fuite au desert s’opere apres I’enlevement de son enfant aupres de Dieu, 
c’est-a-dire, avant I’expulsion du Dragon, la deuxieme fuite au desert s’opere apres 
I’expulsion du Dragon sur la terre, plus precisement « lorsque le Dragon vit qu’il avait ete 
jete sur la terre » et qu’ « il poursuivit la Femme qui avait enfante le male ». Entre les deux 
fuites de la Femme au desert, il y a la guerre, la defaite et I’expulsion du Dragon : celui-ci 
est jete du ciel sur la terre. 

Dans le ciel, il n’y avait pas une opposition directe entre la Femme et le Dragon. II 
n’est pas sans interet de voir comment cette opposition va encore se developper sur la 
terre. Si la guerre celeste s’est faite apres I’enlevement de I’enfant que le Dragon voulait 
devorer dans le ciel, la guerre terrestre arrive apres que le Dragon eut poursuivi 
vainement la Femme sur la terre. Mais, le texte ne dit pas que la Femme fait la guerre 
avec le Dragon. Au titre d’une mere, c’est-a-dire de sa fonction d’enfanter la vie, elle est 
menacee par le Dragon et protegee aupres de Dieu. Pour le Dragon, destructeur de la vie, 
la Femme, qui avait enfante le male, n’est qu’une marque , qui indique la finalite de son 
opposition. Elle est une telle figure qui porte la marque de Dieu, unique destinateur de la 
vie. 

La Femme ne peut pas arriver au desert par ses propres moyens. Dans sa deuxieme 
fuite au desert, ce sont « les deux ailes du grand aigle » qui viennent I’aider. C’est grace a 
ces ailes qu’elle obtient le pouvoir-faire et I’appartenance au ciel. Elle se deplace d’ici a 
ailleurs, dans son lieu, loin de la face du serpent. Dans ce sens, le desert est un lieu « 
autre » ou la Femme peut survivre et doit vivre son devoir-etre aupres de Dieu. 

Comme nous I’avons souligne plus haut, les ailes se rapportent au ciel par opposition 
au Dragon qui se tient sur la terre. Ces ailes donnees a la Femme supposent deja une 
autre guerre prevue dans laquelle le Dragon (ou le serpent) sera sans doute vaincu 
comme il I’etait au ciel. Mais ce n’est pas avec la Femme que le Dragon va faire la guerre, 
mais avec sa descendance humaine qui est dans le principe de la filiation (12, 17). Ils 
seront confrontes a la guerre, mais ils pourront vaincre le Dragon, parce qu’il a deja ete 
vaincu dans le ciel. 

2.3. Deformation de la figure (Ap. 17-18) 

La figure de la Femme de Ap. 17 est etroitement liee a celle de Ap. 2 et a celle de Ap. 12 : 
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elle correspond a celle de Ap. 2 et elle est inversee par rapport a celle de Ap. 12. Si la 
Femme de Ap. 12 n’est que vue, la Femme de Ap. 17 est vue et parlee en meme temps : 

17, 3-18 : Et je vis une Femme assise sur une bete ecarlate... Et je vis la Femme 
ivre du sang des saints et du sang des temoins de Jesus. Et, en la voyant, je 
m’etonnai d’un grand etonnement. Et I’ange me dit: « Pourquoi t’etonner? Moi je 
dirai a toi le mystere de la Femme ... ». 

Ces deux Femmes sont les figures symetriques avec lesquelles Ap. 12 et 17 presentent 
aussi des organisations inversees au niveau de la composition des sequences : si Ap. 12 
est compose d’une vision, d’une parole et encore d’une vision, Ap. 17 est compose d’une 
parole (v.1-2), d’une vision (v.3-6) et enfin d’une parole (v.7-18); si Ap. 12 inscrit la parole 
d’une voix dans le deployment des visions comme si la parole etait interpretative des 
visions, Ap. 17 inscrit au contraire la vision entre les paroles de I’ange comme si la vision 
etait referentielle des paroles. Nous pouvons done supposer que les figures de la Femme 
sont a la correlation de la vision, de la parole et I’ecriture. 

En effet, si le parcours de la Femme de Ap. 12 s’oriente du signe a la figure, la 
Femme de Ap. 17 concerne une deformation. Observons cette Femme de Ap. 17 a partir 
des sequences qui font se derouler les statuts differents : 

GT6 

- Sequence de la 1 parole : le jugement sur la Prostituee (17,1 -2) 

- Sequence de la vision : le couple Femme et Bete (17, 3-6) 

0 

- Sequence de la 2 parole : la deformation de la Prostituee (17, 7-18) 

2.3.1. Le jugement sur la Prostituee 

C’est la parole de I’ange, celui qui est sorti du Sanctuaire de la Tente du Temoignage, 
dans le ciel (15, 1.6.7). Cette parole de I’ange annonce une vision du jugement de la 
Prostituee 432 : 

17, 1-2: Et i’un des sept anges qui tenaient les sept coupes s’avanga et me parla 
en ces termes : Viens, je te montrerai le jugement de la grande Prostituee qui 
reside sur les grandes eaux. Avec elle les rois de la ter re se sont prostitues avec 
elle, les habitants de la terre se sont enivres de sa prostitution ». 

Ce jugement est en fait deja annonce comme la chute de Babylone (14, 8 ; 16, 19) et se 
developpe longuement dans Ap. 18. La Prostituee est grande et reside sur les grandes 
eaux, et, a cause d’elle, la prostitution parvient sur la terre. Cela suppose un certain 
rapport entre les eaux et la terre. 

Cette parole introductive d’une sequence discursive fonctionne comme I’ouverture 
d’une sequence narrative, parce qu’elle est suivie d’une vision dans laquelle Jean voit une 
Femme dont nous parlerons bientot. Ce sont deux systemes differents mais articules. Si 
la parole est de I’ordre de I’intelligible, la vision est de I’ordre du sensible. Dans Ap. 17, on 
passe d’abord de I’intelligible au sensible, et puis du sensible a I’intelligible. II y a sans 
doute des questions discursives comme nous I’avons vu dans le recit de Ap. 12. Mais il y 
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Les commentateurs classiques I’interpretent comme une domination sur les peuples dans I’Ancien Testament : par exemple, 
Ninive (Na. 3, 4), Tyr (Is. 23, 15-17), Jerusalem (Is. 1, 21 ; Jr. 13, 27 ; Ez. 16,15), Jerusalem et Samarie (Ez. 23, 2s). 
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a quelque chose qui ne releve pas simplement du probleme de la perception. 

Le jugement sur la grande Prostituee renvoie d’abord au jugement de Jezabel de Ap. 
2 (dans I’ecriture), mais aussi a I’expulsion du grand Dragon, de I’antique serpent (dans la 
vision) et de I’accusateur (dans le discours) de Ap. 12 : si Jezabel est fausse prophetesse 
qui egare « mes serviteurs », I’antique serpent est celui qui egare « la terre-habitee 
entiere » et I’accusateur est celui qui prend la parole non veridique pour accuser « nos 
freres » devant « notre Dieu » (12, 10). Ils sont ceux qui empechent tout ce qui concerne 

433 

le projet de Dieu et sa relation avec I’humanite . De sorte qu’ils sont soit juges, soit 
jetes a cause de telles entreprises de tromperie. 

Au plan narratif, le texte fait le lien entre les parcours figuratifs de la prostitution et du 
mensonge (tromperie ou fausse prophetie), de I’accusation et des relations humaines 
(homme-femme) ou la prostitution indique la difference avec la generation humaine. Ce 
sont des parcours indissociables. D’abord, la figure de la prostitution, celle de I’accusation 
et celle du mensonge sont coreferentielles, mais elles ont des isotopies differentes. C’est 
I’extension ou le developpement des dimensions : 

1) La fausse prophetie de Jezabel de Ap. 2 egare les serviteurs du Fils de Dieu. 
Celui-ci reproche I’Eglise de Thyatire en disant « j’ai contre toi, tu toleres Jezabel, cette 
Femme qui se dit prophetesse et qui egare mes serviteurs » (2, 20). II y a done une 
distance entre « tu (I’Eglise) » et « mes serviteurs » et une relation singuliere et exclusive 
de Dieu avec I’humanite. Au plan figuratif, il y a I’articulation de la prostitution d’une part et 
de I’idolatrie d’autre part. Voici le schema suivant: 
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II y a le rappel a la prophetie ancienne envers le peuple israelite qui a ete trempe dans I’idolatrie. La figure de la prostituee 
evoque de nombreux textes prophetiques de I'Ancien Testament: Israel (Os. 5, 3), des cites comme Jerusalem (Is. 1, 21 ; Ez. 16, 
15 ; 23, 1). Les commentateurs disent qu’elle est une expression de I’infidelite au seul vrai Dieu. De nos jours, il peut etre aussi 
renvoye a de multiples questions contemporaines : I’argent, le conflit politique, la guerre, le meurtre, I’avortement, etc. 
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2) Selon la voix de Ap. 12, I’accusation est celle devant « notre Dieu » contre « nos 
freres » ; I’accusateur est jete, « nos freres » ont vaincu grace au sang de I’Agneau et a la 
parole de leur temoignage (12, 11). Au plan figuratif, I’accusateur est expulse, ceux qui 
abandonnent I’amour de soi-meme ont vaincu. Ce transfert de I’expulsion a la victoire, est 
une operation metaphorique : la victoire signifie I’expiration de la parole non veridique. II 
s’agit non seulement de « nos freres », mais du « nous » y compris le lecteur 
enonciataire. Le mensonge empeche la relation universelle entre « nous » et « frere » 
autour du meme Dieu. Void le schema : 


Dieu 



Nos freres 
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3) Selon la voix de Ap. 17, la prostitution concerne les grandes eaux sur lesquelles la 
Prostituee est assise, mais aussi la terre, plus precisement « les rois de la terre » et « les 
habitants de la terre ». En ce qui concerne la relation collective avec la Prostituee, il n’y a 
pas de distinction entre les eaux et la terre. Ms sont plutot en etat de confusion. Au plan 
discursif, il y a le jeu du debrayage (non-je, non-ici, non-maintenant) par rapport a 
I’embrayage (je, ici, maintenant) dans le premier schema. Les rois et les habitants de la 
terre sont un collectif, mais ils ne sont pas dans la categorie du « nous ». Nous 
etablissons ainsi le schema comme suivant: 


Nou 



Rois et habitants de la terre 


Prostituee 
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La prostitution indique alors des relations particulieres (homme-femme) . Ceux-la 
se sont enivres du vin de la prostitution, c’est-a-dire, ils sont en relation charnelle jusqu’a 
la confusion totale, qui s’oppose a la fidelite et au discernement demandes a I’Eglise (ou 
aux Eglises) en Ap. 2. Ils sont un collectif parmi les generations humaines, mais ils ne font 
pas partie des « autres de la semence de la Femme, ceux qui observent les 
commandements de Dieu et gardent le temoignage de Jesus » (12, 17), c’est-a-dire ceux 
qui resident dans ce qui se refere a la fidelite et au croire. Cela nous permet de supposer 
que la Prostituee signifie I’idole et que le rapport avec elle est I’idolatrie, une relation 
charnelle. II s’agit d’un axe qui meriterait d’etre bien souligne : 

- Relation charnelle (idolatrie) vs Relation spirituelle ( croire) 

Du point de vue ou « les rois de la terre » et « les habitants de la terre » sont lies a la 
prostitution, la fonction de la Prostituee ressemble a celle de I’antique serpent qui vise « la 
terre-habitee entiere » (12, 9). II s’agit d’histoires de tromperie sur la terre. Nous nous 
rappelons ici que la terre est definie comme lieu de malheur a cause du Diable qui y est 
descendu (12, 12). En consequence, la Prostituee, I’antique serpent et le Diable ont la 
meme fonction sur la terre : la tromperie. On pourrait dire que la confusion entre la verite 
et la tromperie appelle le malheur. 
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Frangois MARTIN souligne cette relation comme « I'accouplement » qui renvoie plutot a une fonction de desengendrement. Voir 
Frangois MARTIN, op. cit., p.233. 
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Dans cette perspective, le jugement n’est pas le jugement en general, mais un 
devoilement de la fonction de la Prostituee et des effets de sa prostitution. Comme 
Jezabel et I’accusateur sont jetes, la Prostituee sera aussi jetee finalement a cause de sa 
prostitution, I’entreprise de tromperie. Le jugement de la grande Prostituee ne serait pas 
autre chose que le devoilement de la situation de chaos, de confusion. 

2.3.2. Le couple Femme et Bete 

La parole introductive d’une sequence discursive est suivie aussitot de la vision d’une 
sequence narrative : 

17, 3-6: Alors il me transports en esprit au desert. Et je vis une Femme assise sur 
une Bete ecarlate, couverte de noms blasphematoires, et qui avait sept tetes et 
dix cornes. La Femme, vetue de pourpre et d’ecarlate, etincelait d’or, de pierres 
precieuses et de perles. Elle tenait dans sa main une coupe d’or pleine 
d abominations : les souillures de sa prostitution. Sur son front, un nom etait 
ecrit, mysterieux: Babylone la grande, la mere des prostituees et des 
abominations de la terre.Et je vis la Femme ivre du sang des saints et du sang 
des temoins de Jesus. Et, en la voyant, je m’etonnai d’un grand etonnement. 

Jean est deplace au desert, mais « en esprit ». Ce visionnaire ecrivain est emporte au 
desert ou il voit la Femme qui est assise sur la Bete. Cette sequence de la vision revele le 
contraste avec 21, 10 : la vision de la nouvelle Jerusalem est precedee aussi d’un 
transport extatique du visionnaire, mais cette fois-ci sur la montagne. La vision s’inscrit 
ainsi dans un autre registre dans le recit de Ap. 17. 

Si la sequence discursive rapporte « le jugement de la grande Prostituee qui est 
assise sur les grandes eaux (□□ □□□□□ □□Ef □□□□□□ □□□□□□□ □□□ 

□ □□□□□□□□ □□□ □ □□□.□'□ □□□□□□) », la sequence de la vision montre « la 
Femme qui est assise sur la Bete (□□□□□□□ □□□□□□□□□ □□□ □□□□□.□) ». Elies 
ne sont pas forcement identifiables I’une a I’autre. Ilya des correspondances, mais aussi 
des differences : elles sont assises toutes les deux, mais I’une sur les grandes eaux et 
I’autre sur la Bete. 

Cette Femme vue au desert n’est pas non plus la meme Femme que celle de Ap. 12 
qui s’enfuit au desert. Elles sont totalement differentes : tandis que I’une est revetue des 
astres celestes, I’autre est revetu des matieres des richesses terrestres ; tandis que I’une 
demeure sous la protection de Dieu, I’autre est associee a la Bete ; tandis que I’une a une 
fonction d’engendrement, I’autre a une fonction de desengendrement (abominations et 
impuretes). 

II n’est pas sans interet de noter que le desert de Ap. 12 et le desert de Ap.17 ne sont 
pas les memes. Tandis que la Femme de Ap. 12 s’enfuit « dans le desert (□□□ □□□ 

□ □□□□□)» qui est son lieu propre, la Femme de Ap. 17 est vue par le visionnaire « dans 
un desert (□□□ □□□□□□) » qui n’est pas son lieu habituel, parce que celle-ci reside 
ailleurs : elle est assise sur la Bete (□□□□□□□□□ : 2 sg. □□□□signifie « etre assis », « 
se trouver »). II y a simplement une Femme qui s’enfuit dans le desert et une autre 
Femme qui est vue dans un desert. 

Que veut dire le lien entre la Femme et la Bete a laquelle elle est intimement 
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associee ? La figure de la Bete, sur laquelle la Femme est assise, est « ecarlate, pleine 
de noms blasphematoires, ayant sept tetes et dix cornes ». Cette figure de la Bete renvoie 
a celles du Dragon (Ap. 12) et de la premiere Bete qui est montee de la mer (Ap. 13) : 
elles agissent contre Dieu et font la guerre, soit aux anges et aux generations humains, 
soit aux saints. La Femme de Ap. 17 est indissociable de cette Bete-la, un tel pouvoir 
destructif et blasphematoire jusqu’a ce qu’elle se confonde avec la Bete. 

En effet, la Bete apparaTt avec tous les traits negatifs autant que le Dragon : ils sont 
de I’abTme (17, 8 ; 20, 3), mais leurs developpements s’inscrivent dans la sphere 
humaine, terrestre. Le couple du Dragon et de la Bete va se substituer a celui de Dieu et 
de I’Agneau. II y aura aussi deux collectivites humaines incompatibles I’une avec I’autre : 

436 

celle de I’Agneau vs celle de la Bete 

Regardons encore I’apparence de la Femme qui represente la richesse materielle 
terrestre : elle est revetue de pourpre et d’ecarlate, et toute recouverte d’or, de pierres 
precieuses et de perles. D’ailleurs, la figure de son corps porte la valeur negative : une 
coupe d’or pleine d’abominations dans sa main, un nom ecrit, mysterieux comme 
« Babylone », la grande cite, la mere des prostituees et des abominations de la terre (17, 
4-5). 

Son nom manifeste quelques indices : 1) il est compare avec le sceau de Dieu qui est 
marque sur les fronts des serviteurs de Dieu (7, 3 ; 9, 4) et avec le nom « le Verbe de 
Dieu », celui qui est revetu d’un manteau trempe dans le sang (19, 13) ; 2) son statut 
actantiel relie les deux figures : la Femme dans la vision et la grande cite, Babylone dans 
I’ecriture ; 3) tandis que Jezabel est liee a Satan en profondeur, la Femme est liee a 
Babylone sous son nom mysterieux 437 . 

Associee a la Bete, la Femme de Ap. 17 n’est pas la demeure de Dieu, par opposition 
a la Femme de Ap. 12 qui I’est. Au contraire, elle est une demeure de demons : « Elle est 
tombee, elle est tombee, la grande Babylone, et elle est devenue une demeure de 
demons » (18, 2). Tout comme la terre et la mer sont maudites a cause du Dragon (12, 
12), la Femme de Ap. 17 devient elle aussi un lieu de malediction : « Malheur! Malheur! 
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Les commentateurs classiques considered que la Prostituee symbolise la grande cite imperiale romaine et que la Bete 
represente un empereur romain, la figure de Neron. Sa position « assise sur la bete » est un rappel a I’Orient ancien oil les deesses 
et les dieux sont assis(es) ou debout sur leur animal. Voir Pierre PRIGENT, op. cit., p.369-373. 
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Selon I'analyse de I’Apocalypse faite dans le Groupe du CADIR au cours de I'annee 1975, il y a deux systemes opposes de 
veridiction et des operateurs d'assertion ou d’annulation. C’est sur la base de cette hypothese qu’ils ont propose la repartition 
symetrique des acteurs principaux. Voir Jean CALLOUD, Jean DELORME et Jean-Pierre DUPLANTIER, Apocalypses et Theologie 
de I’Esperance, Paris, Cert, 1997, p. 351-366 : DIEU + Michel + les Anges DRAGON + ses Anges AGNEAU PREMIERE BETE 
(livre scelle. Manifestation du Vrai...) (Deferlement du Mensonge) TEMOINS. PROPHETES DEUXIEME BETE. FAUX-PROPHETE 
(Petit livre ouvert. Connaissance interieure...) (Prodiges. Techniques... spectacle) CITE DES 144000 CITE COMMERCIALE 
(marque. Martyrs en attente. Livre de vie...) (marque : chiffre. Passeport de la cite. Marchands) FEMME FEMME ENFANT IMAGE 
DE LA BETE CITE CELESTE LES EAUX vues la ou reside la Prostituee (ce sont des peuples, des foules, des nations...) 
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Dans la perspective traditionnelle, le « nom mysterieux » concerne un surnom, commun dans les ecrits apocalyptiques juifs et 
Chretiens pour designer Rome. 
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La grande cite, Babylone la cite puissante! » (18, 10). II s’agit de I’idolatrie ou de la 
tromperie que represente le couple Femme-Bete. Si la Prostituee a pour fonction de 
desengendrer, ce couple Femme-Bete n’engendre aucune vie, mais il la detruit ou la 
massacre. La figure mortifere de ce couple s’opposera a celle du couple Epouse-Agneau 
dont nous allons parler plus tard. 

II nous faut noter que le premiere « etonnement » est mentionne a la vue de tout cela 
en 17, 6, et il sera encore repris dans les sequences suivantes. 

2.3.3. La deformation de la Femme 

La vision est suivie de la parole de I’ange. II ne s’agit pas d’une simple reprise ou d’un 
ajout, mais d’une parole interpretative dans laquelle il y a un parcours de figures. La vision 
comme evenement raconte a voir : la parole comme evenement rapporte a entendre 
s’alternent dans Ap. 17. Les deux dispositifs semiotiques se croisent dans le texte et 
renvoient a I’ensemble textuel : le dispositif narratif et le dispositif discursif, enonciatif. 


L’etonnement 

17, 7-12 : Et I’ange me dit: « Pourquoi t’etonner? Moi je dirai a toi le mystere de la 
Femme et de la bete la portant elle, I’ayant les sept tetes et les dix comes; La 
bete que tu as vue etait, et elle n’est plus; et elle va monter de I’Abfme et aller a sa 
perte. Et ceux qui habitent sur la terre, et dont le nom ne se trouve pas ecrit, 
depuis la fondation du monde, sur le Livre de vie, s’etonneront, en voyant la Bete, 
de ce qu’elle etait, et qu’elle n’est plus, et qu’elle reparaitra. Ici est I’intelligence 
de la sagesse : les sept tetes sont les sept montagnes sur lesquelles la Femme 
est assise. Ce sont aussi sept rois ; cinq sont tombes, I’un existe, I’autre n’est 
pas encore venu, et quand il viendra, il doit demeurer peu. Et la Bete qui etait et 
n’est plus est elle-meme un huitieme roi; et elle est des sept, et elle va a sa perte. 
Et les dix cornes que tu as vues sont dix rois qui n’ont pas encore regu la 
royaute, mais qui regoivent pouvoir comme rois, pour une heure, avec la Bete ». 
C’est « I’etonnement », un dispositif passionnel qui articule et separe a la fois ces deux 
evenements. Mais, il s’agit sans doute d’une structure modale plus complexe, d’un 
changement ou d’un renversement du point de vue. 

A partir de cet etonnement, les deux dispositifs semblent former un dialogue : si le 
dispositif narratif represente I’etonnement (« je m’etonnai d’un grand etonnement » : v.6), 
le dispositif discursif vient comme pour dire de ne pas se mettre en peine (« Pourquoi 
t’etonnes-tu? » : v.7). C’est une reprise du composant narratif et passionnel de 
I’etonnement a partir duquel un autre evenement se deploie. 

La parole de I’ange donne une explication ou interpretation de la vision. Elle I’attribue 
ainsi au mystere du couple Femme et Bete, mais elle fonctionne comme pour devoiler la 
Bete. Si la vision montre I’etat de prostitution de la Femme, le discours redefinit la Bete 
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par son appartenance a I’abTme parce qu’« elle va monter de I’abTme » (v.8) et par sa 


438 

Cette formule est comparee avec celle de la bete qui monte de I'Abime (11,7) et celle qui monte de la mer (13,1): celle-ci est 
successeur du Dragon, celle-la a fonction de faire la guerre et de tuer. 
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discontinuite principale parce qu’« elle etait, et elle n’est plus, et elle reparaTtra » (v.8) 

Les sept tete de la Bete sont interpretees comme les sept montagnes ou les sept rois 
(v.9), d’ou la puissance et le pouvoir de la Bete (v.13). 

Or, le discours introduit encore « I’etonnement » des habitants de la terre. Si les deux 
premiers etonnements sont notes sous la forme de dialogue je-tu (v.6 et v.7), cette fois-ci, 
c’est I’etonnement chez un collectif, c’est-a-dire « ceux qui habitent sur la terre, et dont le 
nom ne se trouve pas ecrit, depuis la fondation du monde, sur le Livre de vie » (17, 8). 

Trois reprises de I’etonnement soulignent en effet le principe et I’effet de I’idole. 
Celle-ci ne peut que repeter sa disparition deja accomplie ; elle etait, et elle n’est plus, et 
elle reparaTtra. A sa vue, tout le monde s’etonne : non seulement le visionnaire, mais 
aussi les habitants de la terre qui sont attaches a sa prostitution (17, 6.8 ; cf. 17, 2). II 
s’agit d’un devoilement du pouvoir immense, mortifere et inepuisable, mais cache de cette 
idole. On pourrait dire qu’ils ne savaient pas ce qu’ils adoraient, ce a quoi ils etaient 
associes. 

Pour ceux qui sont au service de la Bete, le texte associe la Bete a la puissance 
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terrestre : les tetes - les montagnes - les rois - les cornes . Ceux-ci ne torment en 
groupe que la royaute de la Bete, et partagent son temps limite. 

L’Agneau et la guerre 

17, 13-14 : Ceux-la n’ont qu’un dessein, et ils dorment leur puissance et leur 
pouvoir a la Bete. Ceux-la feront la guerre a I’Agneau, et I’Agneau les vaincra, 
parce qu’il est Seigneur des seigneurs et Roi des rois, et ils vaincront, ceux qui 
sont avec Iui, appeies, et elus, et fideles». 

Une guerre est encore advenue, mais cette fois-ci entre ceux qui appartiennent a la Bete, 
et I’Agneau. Ils feront la guerre a I’Agneau parce que leur fonction est celle de 
I’affrontement (cornes), mais ils ne pourront vaincre ni I’Agneau ni « ceux qui sont avec 
Iui, appeies, et elus, et fideles ». Pour la victoire, il y a done non seulement I’Agneau, mais 
un groupe qui est avec I’Agneau. Ces deux poles de la victoire nous rappellent deux 
agents de la victoire de Ap. 12 : le sang de I’Agneau et la parole des temoins. 

Autrement dit, ce sont deux points de vue de la guerre et de sa victoire. Entre ces 
deux guerres, nous retrouvons aussi une guerre terrestre qui est annoncee mais qui n’est 
pas developpee entre le Dragon et la generation humaine en Ap. 12. Nous pouvons 
etablir un schema paradigmatique de ces guerres dans lesquelles les figures actorielles 
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Dans la perspective theologique, la bete, contrefagon du Christ, aura fair de mourir et de ressusciter comme le Christ, mais ce 
sera pour recevoir son destin final (19,20). II y a le passe, I’avenir, non pas le temps present pour la bete. Cette formule de la 
discontinuite est comparee a la continuity du nom de « Celui qui est, qui etait et qui vient, le Tout-Puissant » (1,8) ; « je suis le 
Premier et le Dernier, et le Vivant; je fus mort, et void, je suis vivant pour les siecles des siecles, et je tiens les clefs de la mort et 
de I’Hades » (1,17-18). 
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Les multiples interpretations proposent d’identifier « les rois » aux empereurs romains : Auguste (31 avant JC a 14 apres JC), 
Tibere (14-37), Caligula (37-41), Claude (41-54), Neron (54-68), Galba (68-69), Othon (69), Vitellius (69), Vespasien (69-79), Titus 
(79-81). 
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sont impliquees : 



lere guerre (Ap. 12) 

2 C guerre (Ap. 12) 

3 c guerre (Ap. 14 et 17) 

Espace 

Ciel 

Terre 

Montagne de Sion 

Temps 

Passe (accompli) 

Present - futur 

Futur 

Acteur 

Dragon (et ses anges) vs 
Mikael (et ses anges) 

Dragon vs 
generation 

Groupe de la Bete vs 
Agneau et son groupe 

Agent de la 
victoire 

Sang de I’Agneau & 
Parole des temoins 


Agneau & Groupe de 
I’Agneau (appeles, elus 
et fideles) 


Redefini comme « Seigneur des seigneurs et Roi des rois », I’Agneau est vainqueur 
final et celui a qui la royaute supreme appartient. II est le seul personnage qui effectue un 
parcours structure a la maniere du heros, toujours du cote de I’humanite, et qui contribue 
a I’elucidation des diverses positions dans le recit. 

Avec Dieu, I’Agneau est en effet le personnage le plus souvent present ou evoque 
dans I’ensemble de I ’Apocalypse. II apparaTt d’abord dans Ap. 5 ou il est reconnu digne et 
charge d’ouvrir le livre scelle qui se repercute dans I’ensemble du recit. Ensuite, c’est « le 
sang de I’Agneau » en Ap. 12 qui est I’agent central pour la victoire. Enfin, nous le 
retrouverons en Ap. 21-22 pour la celebration de « la noce de I’Agneau » qui consacre le 
triomphe de la verite sur le mensonge et la fin de I’ere du secret. 

II est interessant ici de noter le parcours figuratif de I’Agneau dans \’Apocalypse. II ne 
prononce aucune parole, mais il est redefini toujours par sa fonction dans le texte : 

1) La figure de « I’Agneau debout comme egorge» (5, 6) semble essentielle dans le 
recit de la victoire. L’Agneau est mort egorge, mais il est vivant parce qu’il est debout. 
Autrement dit, il a vaincu la mort. La marque de I’immolation subsiste comme trace du 
passage de la vie a la mort et de la mort a la vie. Elle fait de I’Agneau la figure privilegiee 
d’un dispositif complexe de double conversion qui retablit comme vivant sur une scene 
celeste ce qui a ete mort sur une scene terrestre. Sa position est egalement suggestive : « 
debout sur la montagne de Sion » (14, 1), c’est-a-dire I’Agneau est debout sur le troisieme 
lieu, entre la terre et le ciel. C’est une figure a la fois de la limite et de la rencontre entre le 
ciel et la terre. Ce role decisif apparente I’Agneau a Dieu : il apparaTt toujours aupres du 
trone de Dieu et regoit avec lui I’hommage des cultes celestes. 

2) En effet, le dispositif figuratif de I’Agneau correspond a celui de I’enfant futur 
pasteur en 12, 5 : « Car I’Agneau qui est au milieu du trone les fera paTtre et les guidera 
vers les sources d’eaux de la vie » (7, 17). L’enonciation de I ’Apocalypse enonce enfin sa 
fonction de I’illumination pour Dieu : « car la gloire de Dieu I’a illuminee, et sa lampe, c’est 
I’Agneau » (21, 22). 

3) Le dispositif visible et le dispositif audible se rejoignent pour la veridiction de 
I’Agneau : « Et je vis, et j’entendis une voix d’anges nombreux tout autour du trone et des 
animaux et des vieillards, et etait le nombre d’eux myriades et milliers de milliers disant a 
voix grande : Digne est I’Agneau I’ayant ete immole de recevoir la puissance et richesse 
et sagesse et force et honneur et gloire et louange » (5, 11-12). C’est un hymne qui 
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marque une transformation radicale, une conversion a la fois narrative et enonciative de 
I’Agneau. Les hymnes et les cantiques celestes proclament que son immolation a 
constitue la performance principale d’un parcours anterieur, qu’elle a parfaitement reussi 
et que le salut, le sacerdoce et la royaute sont acquis pour « les hommes et toute tribu » 
(5, 9-10). 

4) Avec I’Agneau, il y a « les cent quarante-quatre mille qui portent son nom et le nom 
de son Pere ecrits sur leurs fronts » (14, 2) et qui « ne se sont pas souilles avec des 
femmes » (14, 4) de sorte qu’ils sont opposes a la Femme qui a le nom de Babylone, la 
mere des prostitutions, ecrit sur son front (17, 5). Si cette Femme-la est associee a la 
Bete, ils sont associes a I’Agneau par leur parole propre dans laquelle il n’y a point de 
mensonge (14, 4-5). Ils sont ceux qui anticipent leur entree sur la scene celeste dans le 
temps et sous le signe de I’Agneau : « I’Agneau les vaincra, parce qu’il est Seigneur des 
seigneurs et Roi des rois, et ils vaincront, ceux qui sont avec lui, appeles, et elus, et 
fideles » (17, 14). Les trois adjectifs, soulignent I’initiative de Dieu et la participation 
humaine dans I’oeuvre du salut. 

La destruction de la Prostituee 

17, 15-17: Et il me dit: « les eaux que tu as vues, ou la Prostituee est assise, ce 
sont des peuples, et des foules, et des nations et des langues. Et les dix cornes 
que tu as vues et la Bete hairont la Prostituee, et ils la rendront deserte et nue, et 
ils mangeront ses chairs et la consumeront par le feu. Car Dieu leur a mis au 
coeur d’executer son dessein, d’executer un seul dessein et de donner leur 
royaute a la Bete, jusqu’a ce que soient achevees les paroles de Dieu. 

Enfin, la parole de I’ange interprete la vision des eaux sur lesquelles la Prostituee est 
assise : dans sa parole, les eaux sont identifies aux peuples, aux foules, aux nations et 
aux langues. La Prostituee est liee ainsi non seulement aux spheres humaines, mais 
aussi aux systemes et aux langues autant que son influence devrait etre immense et 
inimaginable. Mais elle est completement detruite dans la logique de la guerre. 

Le texte indique que les forces de la Bete se retournent contre la Prostituee : les dix 
cornes de la Bete en haine contre la Prostituee, celle-ci devient solitaire et nue ; les 
relations charnelles sont detruites par leurs bouches et par le feu. II est a noter que ce 
changement des relations est deja suppose par nature, parce que le pouvoir de la Bete 
contient en lui la division (dix cornes). 

Le plan figuratif manifeste un paradoxe : tout ce qui est negatif, la haine (le 
passionnel), la solitude (le social), la nudite (le physique), la destruction (I’existentiel), 
fonctionne comme une deformation dont I’effet est positif : du desordre a I’ordre, de la 
confusion a la separation ou distinction. 

Ce qui est remarquable, c’est par le dessein de Dieu qu’ils ont detruit la Prostituee 
avec qui ils ont partage et donne leur royaute a la Bete « jusqu’a ce que soient achevees 
les paroles de Dieu » (17, 17). Que veut dire « le dessein de Dieu » ? Que signifie 
«jusqu’a I’accomplissement des paroles de Dieu » ? 

C’est Dieu qui touche le coeur du bestial assemblage pour realiser son dessein. II met 
done dans leur coeur la volonte de realiser son dessein. C’est a partir du coeur touche par 
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Dieu qu’il change ou plutot se deforme, afin que les paroles de Dieu soient achevees. 
Comme nous I’avons constate, c’est I’idolatrie ou la tromperie qui empechent le projet de 
Dieu. Dans I’idolatrie, c’est la Bete qui possede la souverainete royale. Pour que le 
dessein de Dieu soit achieve, le probleme de la confusion relationnelle doit etre resolu. 
Autrement dit, il est necessaire de passer de la deformation pour que la reformation soit 
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faite . II s’agit d’une perte (de la relation et du sens ancien) a la nouveaute radicale. 

2.3.4. De la Femme a Babylone 

A la fin de Ap. 17, la parole introduit une designation autre de la Femme qui renvoie a son 
nom ecrit sur son front dans la vision : 

17, 18 : Et la Femme que tu as vue est la grande cite qui domine les rois de la 
terre ». 

Ainsi introduisant une designation nouvelle, le texte ouvre un plan semantique nouveau 
sur lequel le recit de la Femme se deploie differemment. II s’agit de la correlation du 
parcours de la Femme et de celui de la cite. L’ange enonciateur, puisque cette parole est 
enoncee par I’ange, articule effectivement ces deux parcours figuratifs dont les relations 
restent a interpreter sans correspondance terme a terme, deux isotopies qui s’interpretent 
correlativement. 

Une fois interpretee ou nommee comme une grande cite, la Femme disparaTt dans la 
chaTne discursive. Elle n’est plus dans son etat initial d’une Femme, mais dans I’etat d’une 
grande cite. On passe alors de la Femme a Babylone qui se deploie tout au long de Ap. 
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18 et qui sera liee finalement a Jerusalem nouvelle . II s’agira enfin de la creation 
nouvelle a partir de la disparition du monde ancien. 

Apres la deformation de la Femme en Ap. 17, un autre ange apparaTt dans la vision 
en Ap. 18. 

Grande Babylone 

18, 1-3 : Je vis ensuite un autre ange descend re du del. II avait un grand pouvoir 
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La chute ou la deformation concerne I’accomplissement de la figure. D’apres Paul BEAUCHAMP, c’est un paradoxe de 
I'accomplissement qui passe d’un denouement a la nouveaute : « la parole est le denouement d’un recit qui a fait retour a son 
commencement pour en decouvrir I’absence, vide ouvert au desir et comble par la nouveaute. La paradoxe de I’accomplissement 
consiste en ce que la nouveaute doive passer par un recommencement fait tomber les chaTnes du commencement, en defait les 
noeuds, le « denoue ». Mais, des lors qu’est evoque un corps de I'humanite, nous entrevoyons que lui aussi peut etre appele a 
naitre a sa nouveaute selon les memes lois d'un retour qui permet la chute de son commencement. Or, s’agissant du corps de 
I'humanite, cette operation qui est a la fois memoire et chute de la memoire ne peut eviter le chemin de \’ecriture. » Voir Paul 
BEAUCHAMPS, L'Un et I’Autre Testament, II, ... p.66. 
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Babylone est le nom de la cite de I’Ancien Testament qui detruisit Jerusalem et oil les habitants de Jerusalem vecurent en exil. 
De ce fait de I’histoire biblique, les commentateurs classiques identifient Babylone a Rome, la cite construite sur sept collines (cf. Ap 
17, 9), ayant son influence corruptrice surtoutes les cites de son empire. Voir Richard BAUCKHAM, La theologie de I’Apocalypse ... 
p.145 ; Pierre PRIGENT, L Apocalypse de Saint Jean... p.340. 
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et la ter re fut illuminee de sa gloire. II s’ecria d’une voix forte : Elle est tom bee, 
elle est tom bee, la grande Baby lone ; elle est devenue la demeure de demons, 
repaire de tous les esprits impurs, repaire de tous les oiseaux impurs et odieux. 
Car elle a abreuve toutes les nations du vin de sa fureur de prostitution : les rois 
de la terre se sont prostitues avec elle, et les marchands de la terre se sont 
enrichis de la puissance de son luxe. 

L’ange est d’une dignite particuliere : il descend du ciel eclatant dans le pouvoir et la gloire 
que Ap. 12 reserve a la victoire. Ce nouveau venu proclame la chute de Babylone, ce 
qu’un precedent ange a fait en 14, 8. 

Au plan figuratif, on peut noter la ressemblance entre le parcours de la grande 
Babylone et le parcours de la Femme Prostituee : elles sont de I’ordre de I’impurete, du 
vin de prostitution, du luxe et du destin tragique. Mais aussi il y a une difference entre 
elles : tandis que la Femme est decrite avec son physique (son vetement, sa main, son 
front), Babylone est un lieu social et economique avec les activites humaines (les 
marchands, les corps et les ames humains, les marins, etc) ; tandis que la Femme 
represente la corruption individuelle, Babylone montre la corruption collective. La figure de 
la grande Babylone appelle une autre dimension. C’est effectivement une autre voix 
venant du ciel qui suscite la sortie de Babylone : 

L’enonciation de la voix 

18, 4 : Et j’entendis une autre voix qui, du ciel, disait: Sortez de cette cite, 6 mon 
peuple, de peur de participer a ses peches, et de partager les fleaux qui lui sont 
destines. 

Avec le parcours de Babylone, la voix venant du ciel est inscrite comme un acte de 
I’enonciation. Elle marque une instance d’enonciation (je - ici - maintenant), c’est-a-dire, 
elle se detache par debrayage de la formule rapportee dans le recit de Babylone, et elle 

0 p 

s’y raccorde par embrayage sur le 1 pronom personnel. Elle revele ainsi la relation a la 
fois collective et exclusive entre « je » et « mon peuple ». L’enonciateur touche ainsi 
directement I’enonciataire. Le lecteur enonciataire est situe dans la meme position que « 
mon peuple ». 

Le destin malheureux de Babylone enregistre dans le discours va porter sur I’orgueil 
(cf. 18, 6-8). Plus sa gloire et son luxe sont grands, plus elle sera detruite entierement : 
physiquement et moralement. Mais ce n’est pas a cause de son luxe lui-meme, mais a 
cause de son cceur orgueilleux qu’elle est tombee dans un etat malheureux, dans une 
perte totale. 

2.4. L’Epouse de I’Agneau (Ap. 19 et 21) 

L’episode de I’Epouse de I’Agneau s’inscrit comme une nouveaute dans le contexte du 
jugement sur les pouvoirs du mal en Ap. 17-20 : la Prostituee (Ap. 17), la Babylone (Ap. 
18), le Dragon ou I’antique serpent (Ap. 20). Les voix enoncent alors la gloire de Dieu, les 
noces de I’Agneau et la preparation de son Epouse (Ap. 19 et Ap. 21). Celle-ci apparaTt 
en effet dans le contexte d’une transformation, a la charniere entre les deux mondes, 
I’ancien et le nouveau. II ne s’agit pas de I’ancien comme dans son issue parfaite, mais de 
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son opposition a I’ancien. Pour la disparition, le premier del et la premiere terre sont 
mentionnes ainsi que la premiere creation. Pour la nouveaute, un del nouveau et une 
terre nouvelle sont mentionnes avec toutes choses. 

Rapportee par deux fois dans le discours (19, 7 et 21,9), I’Epouse de I’Agneau va se 
substituer ou se transformer en nouvelle Jerusalem dans la vision (21, 10). A ce moment, 
se pose encore la question de la correlation du dispositif narratif et du dispositif discursif 
pour I’accomplissement des figures. II s’agit en effet d’une vraie question pour la 
constitution de I 'Apocalypse. 

Nous etudierons le texte concerne a partir des statuts differents de I’Epouse de 
I’Agneau : 

- Les noces et I’Epouse de I’Agneau (Ap. 19) 

- La nouvelle Jerusalem (Ap. 21-) 

- L’effet parabolique 

2.4.1. Les noces et I’Epouse de I’Agneau 

En fait, il existe plusieurs voix dans I’ensemble de I ’Apocalypse : la voix du ciel, la voix de 
I’ange, la voix de I’animal, la voix comme un fleuve, etc. Dans Ap. 19 ou I’Epouse de 
I’Agneau est mentionnee pour la premiere fois, il existe trois sortes de voix : celle du trone 
(19, 5), celle d’un ange (19, 9) et celle d’une foule nombreuse ou de grandes eaux ou bien 
encore de puissants tonnerres (19, 1-4 et 6-8). C’est cette derniere voix qui parle de 
I’Epouse de I’Agneau : 

L’Epouse de I’Agneau 

19, 6-8: j’entendis comme une voix de foule nombreuse, et comme une voix de 
grandes eaux, et comme une voix de puissants tonnerres qui disaient: Alleluia! 
Car il est entre dans son regne, le Seigneur notre Dieu, le Tout-Puissant. 
Rejouissons-nous et exultons et donnons la gloire a lui, car est venue la noce de 
I’Agneau, et son Epouse s’est preparee, il lui a ete donne de se vetir d’un I in 
resplendissant et pur, car le lin, ce sont les oeuvres justes des saints. 

La venue de I’Epouse est annoncee par la voix du collectif indefini. Cette voix vient 
soudainement, forte, puissante comme les cris d’une foule, comme evenement imprevu. 
Dans cette voix, il y a I’assemblage des rappels de la terre (foule), de la mer (grandes 
eaux sur lesquelles la Prostituee s’asseyait en Ap. 17) et du ciel (tonnerres). 

Quelle est la fonction d’une telle voix ? Cette voix articule I’exultation et la parole : 
exultation, parce que c’est le contenu de I’enonciation ; parole, parce que le dispositif 
enonciatif est mis en scene et le processus de I’enonciation est enclenche. Entre la voix et 
le discours, la division est fortement soulignee dans et par la parole entendue. Autrement 
dit, la voix est un acteur qui enonce et met en discours dans le texte. 

Les trois informations sont a enregistrer : 1) la voix a une dimension cosmique ; 2) 
elle parle des noces de I’Agneau dans le regne du Seigneur, qui est « notre Dieu » ; 3) 
elle invite I’enonciataire a la joie et a I’exultation, car la noce concerne « nous ». 
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L’Epouse de I’Agneau se presente comme active pour la preparation des noces : elle 
s’est preparee. Elle a pourtant en elle tous les traits de ceux qui sont appeles, elus et 
fideles. Parce que, si le vetement est le signifiant du signifie, ses vetements exterieurs 
sont equivalents a sa qualite interieure de purete et d’oeuvres justes : elle sera drapee du 
lin pur, qui est les oeuvres justes des saints. Nous en parlerons plus tard. 

La voix d’un collectif est accompagnee d’une part, d’une autre voix sortant du ciel et, 
d’autre part, d’un ange. Si la voix d’un collectif annongant la preparation de I’Epouse de 
I’Agneau, souligne la dimension singuliere de la noce, I’ange met en relief la dimension 
universelle de la noce de I’Agneau. 

L’invitation au festin des noces de I’Agneau 

19, 9-10 : Un ange me dit: Ecris! Heureux ceux qui sont invites au festin des 
noces de I’Agneau. Alors je me prosternai a ses pieds pour I’adorer, mais il me 
dit: Garde-toi de le faire ! Je suis un compagnon de service, pour toi et pour tes 
freres qui g ardent le temoignage de Jesus. C’est Dieu que tu do is adorer, car le 
temoignage de Jesus, c’est I’esprit de la prophetie. 

Ilya l’« Epouse » pour la noce de I’Agneau et les « invites » pour le repas des noces de 
I’Agneau. La figure de la noce porte en elle-meme la valeur de la relation nuptiale, celle de 
I’union intime et exclusive avec I’Agneau. Mais cette dimension singuliere correspond 
ainsi a une dimension universelle, parce que la figure du repas des noces insiste sur la 
participation au festin, le partage de la joie. II s’agit du desir de parvenir a la Beatitude. 

C’est la correlation de la singularite et de I’universalite. Dans le discours, on passe 
alors de I’Epouse aux invites, de la singularite a I’universalite. C’est la constitution en 
corps du sujet lecteur par I’articulation signifiante du corps singulier et du corps universel. 
II s’agit de /’ horizon de discours, de /’ horizon d’attente. Mais le droit de cette participation 
et de ce partage est limite, car il faut y etre invite. II y aura le probleme des invites et des 
non-invites. 

La parole « dite » par I’ange est en effet I’ordre d’ecrire, ce qui n’est directement 
relatif ni a la voix d’un collectif, ni a la voix venant du trone. L’ange articule la parole et 
I’ecriture pour I’invitation. Ecrire n’est pas egal a transcrire, representer, faire voir ce qui a 
ete vu et entendu, mais repondre a I’ordre de la voix, a I’experience de la parole regue, 
entendue et pergue. En recevant I’ordre d’ecrire, I’ecrivain se prosterne aux pieds de 
I’ange, mais celui-ci dit que Dieu seul digne d’etre adore. 

En effet, les noces de I’Agneau sont annoncees dans la modalite discursive du 
cantique qui introduit plusieurs acteurs en 19, 1-10 : 

Le cantique 

1) Dans les paroles de la voix en 19, 1-4 et 6-8 : 

- Dieu, notre Dieu, Tout-Puissant , qui a juge la grande Prostituee : le salut, la gloire 
et la puissance sont a Lui 

- Les vingt-quatre anciens et les quatre animaux qui se prosternent et adorent le 
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Dieu qui siege sur le trone 

- L’Agneau et son Epouse qui s’est preparee pour la noce 

- Ceux, qui sont invites au festin des noces 

2) Dans la parole de la voix sortant du trone en 19, 5 : 

- Dieu, notre Dieu : I’unique digne de louange 

- Vous : serviteurs de « notre » Dieu 

- done : nous 

3) Dans la parole de I’ange en 19, 9-10 : 

- Jean (Je), celui qui regoit I’ordre d’ecrire 

- Freres de Jean, qui gardent le temoignage de Jesus 

- Ange (Je ou il) qui se presente lui-meme comme un compagnon de service pour 
Jean et pour ses freres 

Ces acteurs deploient ensemble les scenes de louange. Le processus de louange est 
totalement inverse par rapport a celui du jugement de Jezabel (Ap. 2). Si le jugement est 
un devoilement (Dieu □ ange □ Jean □ serviteurs), la louange est un temoignage 
d'admiration (Dieu □ ange, Jean, le collectif y compris serviteurs), comme la sanction du 
jugement. Void ces deux processus : 


Jugement 




Dans cette perspective generale du cantique, relisons le texte de la noce. II y a non 
seulement I’Agneau, son Epouse, mais aussi le lecteur enonciataire, qui est designe a 
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etre sujet meme de la noce, non pas simplement spectateur de I’experience. C’est 
pourquoi, le texte chante separement : la gloire a Dieu, la joie a nous et le bonheur aux 
invites. 

Tous les participants a la noce renvoient a ceux qui « ont vaincu par le sang de 
I’Agneau et par la parole de leur temoignage, et ils n’ont pas aime leur ame jusqu’a la 
mort » (12, 11) : leur victoire a done ete possible grace a I’association de deux morts : 
celle de I’Agneau en tant que singularity, celle des temoins en tant que collectivite. La 
noce de I’Agneau est le festin victorieux des ames qui n’ont pas peur de mourir pour la 
verite. Autrement dit, la noce est le festin memorial de la victoire de la verite. 

2.4.2. La nouvelle Jerusalem 

Le texte parle encore une fois de I’Epouse de I’Agneau (21, 9), ce n’est cependant pas 
elle qui apparaTt dans la vision, mais la cite sainte, Jerusalem (21, 10). II y a done 
I’articulation des deux systemes : I’Epouse de I’Agneau dans le discours, la cite sainte 
Jerusalem dans la vision. On passe d’un systeme a un autre systeme, de la parole a la 
vision, de I’intelligible au sensible. 

L’Epouse de I’Agneau et la cite sainte Jerusalem sont a la fois semblables et forts 
differentes. II nous faut done voir comment et pourquoi le texte est compose de ces deux 
systemes. Le theme commun pour les deux figures est sans doute le mariage. Mais cela 
se passe differemment pour les deux : la premiere s’est preparee dans le del, la 
deuxieme est descendue du del ; la premiere est en attente, la deuxieme est apparue 
comme etant deja engagee dans le mariage. L’organisation figurative du mariage est tres 
complexe, si bien qu’il ne represente pas le mariage en general. II ne s’agit pas 
simplement de I’union du del et de la terre, mais de la recreation dans laquelle le del et la 
terre ne sont plus opposes I’un a I’autre. 

Comme dans le cas de I’Epouse de I’Agneau, la cite sainte Jerusalem apparaTt aussi 
deux fois (21, 1 et 21, 10). La premiere fois, elle est apergue comme Epouse de I’Agneau 
par le visionnaire : vision + explication (21, 1-8). La deuxieme fois, elle est annoncee 
comme I’Epouse de I’Agneau et montree par I’ange au visionnaire : annonce verbale + 
vision (21,9 - 22, 5). 

Void la cite sainte Jerusalem qui apparaTt pour la premiere fois : 

La premiere vision de la nouvelle Jerusalem 

21, 1-3 : Alors je vis un del nouveau et une terre nouvelle, car le premier del et la 
premiere terre ont disparu et la mer n’est plus. Et la cite sainte, la nouvelle 
Jerusalem, je la vis qui descendait du del, d’aupres de Dieu, comme une Epouse 
qui s’est preparee pour son epoux. Et j’entendis, venant du trone, une voix forte 
qui disait: Void la demeure de Dieu avec les hommes. II demeurera avec eux. Ils 
seront ses peuples et lui sera le Dieu qui est avec eux. 

C’est le temps de la transformation : I’ancien monde disparaTt et le nouveau arrive. Cite 
sainte, Jerusalem nouvelle est en mouvement. Son lieu d’arrivee n’est pas encore 
indique, mais seulement son origine : « du del, d’aupres de Dieu ». Le visionnaire 
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compare cette Nouvelle Jerusalem a la fiancee : « comme une Epouse », qui n’est pas 
forcSment celle de I’Agneau. Dans la vision, il y a le monde nouveau et le deplacement de 
la nouvelle Jerusalem comme une epouse prSparSe pour son Spoux. 

Cette premiere vision est suivie d’une voix forte venant du trone. C’est une 
interpretation de la vision selon laquelle la nouvelle Jerusalem est un lieu significatif, un 
lieu ou Dieu demeure avec les hommes. II s’agit d’une nouvelle relation Stablie entre Dieu 
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et les hommes : Dieu et ses peuples . II s’agit d’une appartenance a Dieu. 

La figure de la demeure de Dieu renvoie a la figure des cieux en 12, 12 : les cieux 
sont a la fois I’acteur et I’espace de la joie, parce que Dieu y demeure. Ce Dieu, qui Stait 
dans les cieux, se deplace ici dans ce monde nouveau. C’est le temps nouveau ou le ciel 
nouveau et la terre nouvelle ne sont pas opposes, parce que « le monde ancien a 
disparu » (21, 4). Dans le monde nouveau, ce n’est done plus la ProstituSe qui est 
associSe aux peuples (cf. 17, 15), mais Dieu qui les console et les rassure (cf. 21, 4). 
C’est une nouveautS radicale, I’annulation radicale, I’effacement de la rSalitS premiere 
devant la venue du reel second et ultime. 

En passant d’une vision a la voix, le texte dSveloppe ainsi les conditions 
d’organisation d’un dispositif Snonciatif pour I’Smergence du sujet parlant. On passe de 
Jerusalem comme Epouse dans la vision a Jerusalem comme demeure de Dieu dans le 
discours. II s’agit de la correlation de la singularite et de la filiation. 

L’ange intervient encore pour montrer la nouvelle Jerusalem. C’est I’annonce verbale 
de I’Epouse, avec la precision qu’elle est I’Epouse de I’Agneau. Mais comme dans la 
premiere vision, c’est la nouvelle Jerusalem qui apparaTt dans la vision. II s’agit encore de 
la correlation entre vision et parole, mais cette fois-ci la vision est prScSdSe par la parole : 

La deuxieme vision de la nouvelle Jerusalem 

21, 9-10 : Alors I’un des sept anges qui tenaient les sept coupes pleines des sept 
derniers fleaux vint m’adresser la parole et me dit: Viens, je te montrerai la 
fiancee, I'Epouse de I'Agneau. II me transporta en esprit sur une grande et haute 
montagne, et il me montra la cite sainte, Jerusalem, qui descendait du ciel, 
d’aupres de Dieu. 

C’est encore I’articulation de deux systSmes : I’Epouse de I’Agneau dans le discours et la 
nouvelle Jerusalem dans la vision. Mais, I’ecrivain visionnaire est transports « en esprit », 
« sur une grande et haute montagne ». En fait, ce phSnomSne extatique est dSja dSployS 
pour la vision de la Femme en 17, 3, ou I’ecrivain visionnaire est transports « en esprit », 
« au dSsert ». Autrement dit, il a vu en esprit la Femme au dSsert, la nouvelle JSrusalem 
sur la montagne. L’autre diffSrence importante : tandis que la scSne de la Femme se 
dSroule avant que le nouveau monde soit la, la scSne de la nouvelle JSrusalem se 
dSroule dans le nouveau monde. 


443 

Ce type de la relation Dieu-Humanite est bien connue dans I’Ancien Testament. Au SinaT, Dieu veut delivrer Israel de I’Egypte 
pour I’installer en terre de Canaan (Ex. 3, 7-10.16), car Israel est “son peuple” (3, 10) et il veut lui donner la terre promise a ses 
peres (cf. Gn. 12, 7 ; 13, 15). C'est pourquoi les commentateurs preferent interpreter les noces de I’Agneau et la nouvelle Jerusalem 
comme I’alliance nouvelle. 
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De ce point de vue, I’esprit est un lieu de la transformation de la Femme : en esprit, la 
Femme associee a la Bete au desert se transforme en nouvelle Jerusalem sur la 
montagne. Le desert, pour la Femme de Ap. 12, c’est un lieu de providence ou elle est 
protegee par Dieu, pour la Femme de Ap. 17, c’est un lieu de protection ou elle est 
attachee a la Bete. La montagne, c’est un lieu de manage ou la nouvelle Jerusalem est en 
mouvement de descente (« □□□□□□□□□□□□□ ») du ciel, d’aupres de Dieu : 

Jerusalem est distincte de Babylone, qui est tombee (« □□□□□ »). La figure de la 

nouvelle Jerusalem represente quelque chose qui vient du principe et qui va vers la 
portee de I’humanite, parce qu’elle descend d’en haut, d’aupres de Dieu. 

Dans son organisation figurative, la nouvelle Jerusalem est decrite d’abord par la 
precision geometrique de ses remparts et ses portes (21, 12-21), ensuite par la presence 
de Dieu et celle de I’Agneau (21, 22 - 22, 5). II faut done examiner comment s’organisent 
ces elements figuratifs de la nouvelle Jerusalem. II s’agit d’un dispositif sensible, d’un 
mode d’apparaTtre des choses. La nouvelle Jerusalem est architecturale avec une figure 
complexe, une orientation corporelle : « Les remparts de la cite avaient douze assises, et 
sur elles les douze noms des douze apotres de I’Agneau » (21, 14). C’est une articulation 
des figures spatiales et des figures temporelles : remparts + fondations (« □□□□□ ioi »). 

Dans cette cite sainte a la fois spatiale et temporelle, I’Agneau n’est pas un simple 
epoux, mais /’edifice, un element fondamental avec des figures diverses : les anges, les 
fils d’lsrael, les apotres etc. Autour de la figure de I’Agneau, il y a a la fois une articulation 
verticale des elements celestes et des elements terrestres, une articulation horizontale du 
temps de I’Ancien Testament et du temps du Nouveau Testament. L’Agneau est la figure 
du Fils de Dieu sur lequel la cite sainte est batie, de sorte que « le trone de Dieu et de 
I’Agneau sera dans la cite » (22, 3). 

Tout en etant edifice, I’Agneau est le temple de la cite sainte comme I’est Dieu. C’est 
un etat de plenitude qu’il n’a plus besoin d’eclairer la ville (cf. 21, 22-23). Desormais Dieu 
et I’Agneau apparaissent en couple. L’Epouse de I’Agneau, en tant que nouvelle 
Jerusalem, n’est pas une epouse simple, mais « un signifiant collectif qui comporte aussi 
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I’Agneau dans son organisation figurative ». La nouvelle Jerusalem est une totalite 
signifiante articulee de figures diverses qui represented la relation Dieu-Humanite dans 
laquelle I’Agneau est a la fois /’edifice et le centre. 

Void les schemas etablis a partir des parcours figuratifs divers de la relation Dieu- 
Humanite et de la relation Idole-Humanite : 
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Prostitution 



I DOLE - 3ETE - HJMANITE 



Idolatrie 


II s’agit en effet de discerner a quelle relation I’homme est attache. L’Agneau et la 
Bete sont intermediaires dans une telle relation. Du point de vue semiotique, il s’agit de 
distinguer les parcours figuratifs des noces ou de la filiation pour la relation 
Dieu-Humanite, et les parcours figuratifs de la prostitution ou de I’idolatrie pour la relation 
Idole-Humanite. 

2.4.3. Effet parabolique 

A partir de ces relations differentes, se pose la question des conditions d’entrer dans la 
cite sainte, monde nouveau ou il n’y aura plus d’opposition entre le ciel et la terre. La 
porte est toujours ouverte grace a la luminosite, mais il y a une limite ou une condition 
pour y entrer: 

21, 26-27: On y apportera la gloire et I’honneur des nations. II n’y entrera nulle 
souillure, ni personne qui pratique abomination et mensonge, mais ceux-la seuls 
qui sont inscrits dans le livre de vie de i’Agneau. 
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Seules la purete, les oeuvres justes, la verite et les « ames » ont le droit d’y entrer. Ilya 
done ceux qui peuvent entrer et ceux qui ne peuvent pas entrer. C’est le meme principe 
que la distinction entre le del et la terre, les invites et les non invites. Si Ton se rappelle 
certains recits evangeliques comme « paraboliques » dans la mesure ou ils comportent 
des sequences soit exemplaires, soit argumentaires, nous pouvons appeler ce type du 
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principe de distinction comme « effet parabolique ». C’est parce que les paraboles 
evangeliques font toujours une differenciation : les disciples et la foule, expliquer et non 
expliquer, ceux qui ont et ceux qui n’ont pas. II s’agit tout d’entendre. 

Quant a I ’Apocalypse, la revelation est adaptee aux « serviteurs » (1, 1). II s’agit aussi 
du probleme d’entendre. Deja dans les sept lettres adressees aux Eglises, se pose cette 
invitation a entendre : « Celui qui a des oreilles, qu’il entende ce que I’Esprit dit aux 
Eglises » (2, 7.11.17.29 ; 3, 6.13.22). C’est une communication qui comporte des visions, 
des paroles et des ecritures, et qui suppose un destinateur et un recepteur. Le destinateur 
est Dieu/Jesus, mais il y a deux types de recepteurs : ceux qui sont dans la relation filiale 
et (ou) nuptiale avec Dieu, et ceux qui sont dans I’idolatrie. 

L 'Apocalypse est I’ecriture de la vision et de la parole qui devoile de telles relations 
differentes a partir de figures differentes, le ciel et la terre, les invites et les non invites, 
ceux qui peuvent entrer et ceux qui ne peuvent pas entrer. La revelation est performative 
(« C’en est fait » : 21, 6). Elle est une invitation a entrer dans une bonne quete. II ne s’agit 
pas de I’operation du jugement dernier comme on dit trop souvent, mais de I’expression 
d’une quete pour la veritable identite filiale. 

C’est pourquoi, celui qui a soif sera vainqueur, parce que Dieu se revele comme 
Celui qui donne gratuitement et reaffirme son identite comme Dieu de I’Alliance : « Le 
vainqueur recevra cet heritage, et je serai son Dieu et lui sera mon fils » (21,7). C’est une 
filiation divine qui ne vient pas de la chair mais qui se refere a la victoire venant de la 
fidelity a Dieu et de la parole veridique de Dieu. 

Entre la cite sainte et le jardin d’Eden, nous trouvons une continuity dans le sens ou 
se correspondent I’arbre de vie et le fleuve d’eau vive, Dieu et I’humanite ; mais aussi une 
discontinuity, parce que, dans la cite sainte, il n’y a ni mensonge ni malediction mais la 
guerison des nations (cf. Gn. 2, 8 - 3, 24 ; Ap. 22, 1-3). Dans ce monde nouveau, la cite 
sainte, c’est I’arbre de vie qui donne son fruit et son feuillage ; et ce dernier sert a la 
guerison des nations. La figure du « don gratuit de la vie » en 21, 6 est liee ici a une autre 
figure : « la guerison ». 

Entrer dans cette cite, cela signifie done recevoir le don de la vie, mais aussi etre 
gueri. C’est la qu’est le rappel du principe (le don de la vie), la ou I’ecrivain visionnaire 
pose une prescription generale valable pour tous (la guerison des nations). L’ecriture 
pointe sur I’identite de la cite : « Le trone de Dieu et de I’Agneau sera dans la cite, et ses 
serviteurs lui rendront un culte, ils verront son visage et son nom sera sur leurs fronts » 
(22, 3-4). Voici enfin la realisation du royaume de Dieu dans lequel Dieu et I’humanite 
seront face a face. 
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Rappelons ici que tout cela provient de la vision racontee du visionnaire en esprit. 
Mais quand il raconte des choses vues, il les raconte telles qu’il les a entendues, ou plutot 
il les interprete du point de vue prophetique. Notamment les choses au temps futur (cf. 21, 
24-27 ; 22, 3-5). 

Tout concourt a faire croire qu’il s’agit de faits : la formulation objective qui met en 
scene des acteurs ( non-je : « les nations », « le trone »), des temps ( rion-maintenant: « 
au long des jours »), des espaces ( non-ici : « a sa lumiere », « dans la cite » ), et aussi 
I’insistance sur I’annulation par une refrain (« il n’y aura plus »). Mais tout est une illusion 
referentielle. Cela devoile le caractere proprement imaginaire de la vision ecrite, de 
I’ecriture : c’est parce qu’on est dans I’ecrit dans I’imaginaire. II y a la le desir. La situation 
de I’ecrivain visionnaire est celle de I’enonciateur. La parole n’est jamais de mettre en 
mots la realite, car « la parole ne doit done pas etre regue dans I’illusion referentielle qui 
consiste a effacer I’epaisseur propre du langage pour croire qu’il donne acces aux choses 
elles-memes ». 


3. DES FIGURES AU CORPS 

L’Apocalypse est une attestation qui engage quelque chose du corps. Dans cette 
adresse, les figures du corps sont nombreuses : un champs positionnel et spatial (celui 
qui est sur le trone), un champs positionnel et temporel (celui qui est, celui qui etait, celui 
qui vient), un corps transperce, le sang, un corps a voir, un corps du temoin lie au 
temoignage et au langage (attestation de verite, signe, ecrit), un corps a la perception et 
au savoir (au sensible et au cognitif). II est done interessant d’examiner surtout la question 
du corps autour des figures de la Femme. 

Nous avons pu remarquer plus haut des elements sensibles et passionnels qui sont 
lies au corps et qui interviennent dans la construction de ce parcours figuratif: 

1) Isotopie de la passion : Le figuratif passionnel est accompagne tantot du savoir, 
tantot du visible : « le Diable est descendu vers vous, ayant une grande fureur, sachant 
qu’il n’a qu’un court moment » (12, 12) ; « en la voyant, je m’etonnai » (17, 6) ; « Et ceux 
qui habitent sur la terre ... s’etonneront, en voyant la Bete » (17, 8). C’est I’etonnement, 
dispositif passionnel qui introduit I’ecart enonciatif : « Et I’ange me dit : Pourquoi 
t’etonner ? Moi je dirai a toi le mystere de la Femme » (17, 6-7). II y a done la 
correspondance au plan narratif, mais I’ecart enonciatif au plan figuratif. D’ou la necessity 
de distinguer deux phenomenes, vision et discours, signification et enonciation. 

2) Isotopie du vetement : Les Femmes sont qualifies par le mode de vetement : « 
une Femme, drapee de soleil » (12, 1) ; « La Femme, etait ayant ete drapee de pourpre, 
et d’ecarlate, et ayant ete doree d’or, et de pienre precieuse, et de perles » (17, 4). En 
interpretant la vision de I’Epouse de I’Agneau, la parole introduit une nouvelle isotopie : « 
en effet le lin, ce sont les oeuvres justes des saints » (19, 8). C’est sur I’isotopie figurative 
que vont s’organiser les operations semantiques dans le recit : luxure royale (or, perles, 
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etc ) / impurete ( abomination, prostitution ) vs affinite modeste (lin fin pur ) / justice ( oeuvres 
justes des saints). II faut done voir a la fois la correlation et la rupture entre le dispositif 
narratif et le dispositif discursif. 

3) Isotopie de I’ alimentation ou de I 'ivresse : Au niveau figuratif, le parcours narratif de 
I’idolatrie articule d’abord la prostitution d’une part et I’alimentation d’autre part: « Jezabel, 
cette Femme qui se dit prophetesse et qui egare mes serviteurs, leur enseignant a se 
prostituer et a manger des viandes sacrifices aux idoles » (2, 20). Sur I’isotopie de 
I’ivresse, la prostitution dans la parole s’articule a la mort sacrificielle dans la vision : « 
avec laquelle se sont prostitues les rois de la terre, et les habitants de la terre se sont 
enivres du vin de sa prostitution » (17, 2); « la Femme ivre du sang des saints et du sang 
des temoins de Jesus » (17, 6) : prostitution et mort sacrificielle sont deux ordres 
differents, I’un releve de I’idolatrie, I’autre du temoignage. Comme la prostitution concerne 
I’alimentation (manger et boire), la sanction porte aussi sur I’alimentation auto-destructive 
: « Et les dix cornes que tu as vues et la Bete hai'ront la Prostituee, et ils la rendront 
deserte et nue, et ils mangeront ses chairs et la consumeront par le feu » (17, 16). Grace 
a la noce de I’Agneau, I’isotopie de I’alimentation est introduite differemment : « Ecris : 
Heureux ceux qui ont ete invites au repas des noces de I’Agneau » (19, 9). C’est encore 
la parole prononcee qui ouvre une autre perspective, la joie du repas ou il y aura a 
manger et a boire. 

A partir de ces isotopies, nous examinerons I’accomplissement des figures : du 
signifiant a I’horizon : la constitution d’un corps. 

3.1. Du signifiant a I’horizon 

Nous avons observe le parcours figuratif de la Femme a partir de ses divers statuts 
semiotiques. L’organisation d’ensemble du texte semble tantot obscurcir tantot degager 
I’identite et la fonction de la Femme. Celle-ci signale par ce brouillage une autre visee que 
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celle du texte . Si le plan figuratif du texte signale une autre visee, il nous faut nous 
interroger sur ce que le discours etablit pour les grandeurs figuratives, la correlation 
« figuratif »et « figural »,« visible » et « visuel ». Parce que I’effet ou I’orientation de ce 
brouillage nous ramene au-dela du savoir. II s’agit de I’horizon d’attente. 

3.1.1. Le lin et les oeuvres justes des saints 

Tandis que la Femme de Ap. 12 s’est revetue des astres, la Femme de Ap. 17 s’est 
revetue de la richesse materielle terrestre. Quant a I’Epouse, une fois decrite dans la 
parole, I’interpretation est aussitot donnee : « en effet le lin, ce sont les oeuvres justes des 
saints » (19, 8). Le lin et les oeuvres justes des saints sont ici deux configurations 
discursives. 
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Comme nous I’avons souligne plus haut, I’Epouse presente done les memes traits 
que ceux qui sont appeles, elus et fideles : parce que, si le vetement est le signifiant du 
signifie, ses vetements exterieurs sont equivalents a sa qualite interieure de purete et 
d’oeuvres justes. Cette qualite d’oeuvres justes est comparee au probleme de I’Eglise de 
Thyatire qui est surtout une affaire d’oeuvres (2, 22.23). 

Avec I’Epouse, la figure est prise dans la signification. Le lin palpable devient alors la 
figure parlee des oeuvres justes des saints comme si « en venant a la sensation, elles ne 
se contentent pas de rendre visible ou palpable I’etat muet des choses, mais elles avivent 
dans le corps la faculte que ceux-ci ont de parler le monde et d’etre paries au monde, 
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e’est-a-dire leur faculte enonciative ». C’est done I’ecart qui doit etre tenu entre « le lin 
» et « les oeuvres justes des saints ». C’est la faille entre vision et parole, sensible et 
intelligible, signification et enonciation que nous avons remarquee tout le long de notre 
analyse du texte d ’Apocalypse. A partir de cet ecart ou de cette faille, on rentre dans la 
perspective discursive ouverte. 

Nous avons souligne plus haut que I’Epouse represente I’activite pour la preparation 
du vetement de noce. Mais elle est passive autant qu’elle est active : le lin est en effet le 
don pour qu’elle en soit revetue : « il a ete donne a elle pour qu’elle soit drapee » (19, 8). 
II en va de meme pour la Femme de Ap. 12 : elle est active pour aller au desert, mais elle 
y est enfin passive, parce qu’elle se nourrit au desert par le collectif indetermine, qui n’est 
que la forme du passif sans que les traits semantiques du collectif soient actives. Par 
rapport a ces deux figures de la Femme, la Prostituee ne represente aucune passivite, 
mais elle est plutot provocatrice (of. 17, 2 ; 17, 18). 

Pour I’Epouse de I’Agneau, la passivite joue le role du corps parlant. Et ce dernier 
transforme la signification de la noce. L’Epouse n’est que le signifiant qui marque non 
seulement le role definitif du tiers anonyme, mais aussi I’horizon d’attente. Dans 
I ’Apocalypse, il y a des figures de passivite : celle de ceux qui avaient ete egorges a 
cause de la parole de Dieu (6, 9), mais aussi celle de deux temoins qui prophetisaient (11, 
3-10). Ms sont dignes de vivre avec I’Agneau egorge, puisqu’« il est digne, I’Agneau qui a 
ete egorge, de recevoir la puissance, et la richesse, et la force, et I’honneur, et la gloire et 
la louange » (5, 12). 

On passe ainsi du figuratif au figural, du visible au visuel. De meme, on passe de la 
semiotique du signe a la semiotique du discours. Etant d’abord le dispositif visible, le lin 
devient le dispositif visuel : la parole comme acte d’enonciation introduit I’equivalence 
figurative entre « lin » et « oeuvres justes des saints ». Si la semiotique du signe (d’un 
enonce) a comme but la realisation d’une representation du monde naturel, alors que la 
semiotique du discours (de I’enonciation) est a I’oeuvre en vue d’un autre monde, un 
monde reel. Le signifiant perturbe I’ordre du signe et introduit celui du non-sens. C’est la 
I’horizon d’attente a mener notre aventure au-dela du monde naturel. 

3.1.2. Manger et boire 
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L’alimentation est necessaire a la vie autant que le vetement. Mais il y a plus dans notre 
texte, car « manger » et « boire » ne sont pas identifiables a ce que Ton mange et boit 
habituellement. La mise en discours outrepasse I’Cpisode. A la figure de I’idolatrie, le texte 
articule d’abord deux actions, la prostitution et I’ivresse : la ProstituCe boit avec excCs le 
sang des saints et le sang des tCmoins de Jesus ; ceux qui sont associCs a la Prostituee, 
ils boivent aussi avec elle, comme la fausse prophCtesse Jezabel induit a manger des 
viandes sacrifices aux idoles (Ap. 2). 

Leur alimentation ne se fait pas pour la vie. II s’agit plutot de la mort : 1) parce que la 
Prostituee est ivre de la mort (du sang des saints et des temoins de Jesus) et a sa suite, 
tout le monde (les rois de la terre, les habitants de la terre) s’en est enivrC ; 2) parce que 
I’ingestion des viandes concerne la mort: faire manger des viandes sacrifices aux idoles, 
est un acte du sacrifice qui a valeur d’idolatrie. 

En effet, tous ces aspects de I’alimentation montrent I’oralitC negative qui caractCrise 
I’entreprise de ce qui est animal : le Dragon voulait « dCvorer » (12, 4), la Bete et les 
cornes vont « manger » les chairs de la ProstituCe (17, 16). Toutes ces figures de 
I’alimentation exhalent I’odeur de la mort: ils sont repus de la mort. Reste le probICme de 
I’objet de manger: que mangent-ils. 

C’est I’alimentation de la parole qui est opposCe aux cas precedents dans 
I’Apoca/ypse. Un livre est donnC a la bouche de Jean, ce n’est pas simplement le livre 
sous les yeux, mais le livre « a prendre » et « a manger » dans le corps entier (Ap.10). II 
s’agit de manifester les effets d’un passage de I’Ccriture dans le corps : « II te remplira les 
entrailles d’amertume, mais en ta bouche il aura la douceur du miel » (10, 9). Dans ce 
cas, I’alimentation est la parole qui fait passer la mort dans le corps. C’est la corporCitC, 
I’incorporation de la parole. 

A partir de la figure du repas des noces de I’Agneau, le texte touche le corps du sujet 
de I’Cnonciation. Le texte ne donne pas le detail de I’alimentation au repas des noces de 
I’Agneau, mais les invitCs y sont dans leurs propres corps participant a la joie du festin. II 
s’agit encore du passage du figuratif au figural, du signifiant a I’horizon de discours. 

3.2. La constitution d’un corps 

Comme nous I’avons insistd plusieurs fois, I ’Apocalypse articule la vision, la parole et 
I’Ccriture. Cette derniCre est en particular une rCponse a I’ordre de la voix, a I’expCrience 
de la parole regue, entendue et pergue. Ce sont les CICments figuratifs qui servent a 
I’accomplissement des figures, a I’Cmergence du sujet. La structure de I ’Apocalypse se 
situe ainsi dans la creation d’un corps, a partir de la transformation figurative, d’un monde 
ancien a un monde nouveau. II s’agit de la constitution d’un corps par la chaTne signifiante 
du texte. Nous observerons comment la structure spCcifique de \’Apocalypse constitue 
finalement un corps du sujet. 

3.2.1. L’accomplissement 

Dans I ’Apocalypse, il y a toujours le phCnomCne de I’Ccho au niveau de la structure du 
livre. La premiCre vision fait Ccho a la derniCre vision du livre : le visionnaire regoit I’ordre 
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d’ecrire ce qu’il a vu et entendu. Dans la premiere vision, il a vu quelqu’un qui semblait 
etre le Fils d’homme tenant en sa main le chandelier a sept branches, qui sont les sept 
Eglises ; dans la derniere vision, la cite sainte est prete comme I’epouse preparee pour 
son epoux. Enfin, il a entendu trois fois la meme parole : « Je suis I’Alpha et I’Omega, le 
Principe et la Fin » (1, 17 ; 21, 6 ; 22, 13). Le texte de \’Apocalypse construit ainsi la 
totalite signifiante des signifiants intermediates entre le commencement et la fin. 

D’autre part, il y a I’echo dans la condition semiotique de I’enonciation (enonciateur « 
Dieu », enonciataire « serviteurs ») et dans I’objet de la communication : « ce qui doit 
arriver bientot » (1, 1 ; 22, 6). Dans la partie finale, il y a le phenomene de dedoublement 
ou I’objet de la communication est tout de suite transforme en « je», du pronom relatif 
nominatif au pluriel neutre : « ce qui doit arriver bientot (□□ □□□ □□□□□□□□ □□ 
□ □'□□□) » (22, 6) ; « Void, je viens bientot (□,.□□□ □□□□□□□ □□□□) » (22, 7.12). 
L’enonciateur touche directement I’enonciataire, mais il confirme : « Oui, je viens bientot 
(□□□, □□□□□□□ □□□□) » (22, 20). Soulignons ici le fait que I’objectif de I ’Apocalypse 
est accompli : « C’en est fait (□□□□□□□)» (21, 6). 

Du cote du lecteur enonciataire, I’organisation et I’effectuation sont assez complexes, 
mais concernent toujours la parole a entendre : « Heureux celui qui lit et ceux qui ecoutent 
les paroles de la prophetie et gardent les choses ecrites en elle » (1,3); « Heureux celui 
qui garde les paroles prophetiques de ce livre » (22, 7). Si, dans I’adresse, il s’agit du 
desir de la lecture, de I’ecoute et de la pratique de la parole, dans la partie finale, il s’agit 
de la pratique, qui appelle le corps. Si, dans I’adresse, I’enonciation de I ’Apocalypse 
s’enonce directement (« Oui, Amen ! » : 1, 7), dans la partie finale, I’enonciation est 
adressee comme une reponse donnee directement a I’enonciateur (« Amen, viens, 
Seigneur Jesus » : 22, 20). Le sujet d’enonciation emerge face a I’appel de I’Autre. 

3.2.2. La recreation d’un corps 

Or, I’accomplissement n’est pas autre que la recreation d’un corps dans I ’Apocalypse. Le 
monde ancien est disparu, le monde nouveau est arrive : « Et je vis un ciel nouveau et 
une terre nouvelle, car le premier ciel et la premiere terre ont disparu et la mer n’est plus » 
(21, 1). C’est la creation d’un monde nouveau, comme un lieu corporel ou il y a 
articulation, harmonie et vie : ce monde nouveau est a la fois Epouse et cite, intime et 
collectif, singulier et universel. II estdescendu du ciel d’aupres de Dieu, sur la montagne, 
non pas sur la terre. A I’horizon de I 'Apocalypse, I’accomplissement est une recreation. 
Dans ce monde nouveau, dans un corps nouveau, une nouvelle relation est etablie entre 
Dieu et Humanite : « Ms seront ses peuples et lui sera le Dieu qui est avec eux » (21,4). 

Comme « le lin pur » et « des oeuvres justes des saints » sont configures, la 
preparation du vetement et I’ecoute de la parole sont etroitement liees I’une a I’autre : « 
Heureux ceux qui lavent leurs robes, afin d’avoir droit a I’arbre de vie, et d’entrer, par les 
portes, dans la cite » (22, 14). C’est pour entrer dans la cite ou il y a la vie et la joie. 

Nous comprenons maintenant pourquoi il y a devant le trone et devant I’Agneau 
« une foule immense » revetus des robes blanches et des palmes a leurs mains au centre 
de I ’Apocalypse : 7, 9. Ainsi, la couleur de la nouvelle robe est blanche. Cette foule 
immense de ceux qui ont lave leur robe dans le sang de I’Agneau pourrait confirmer qu’il 
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s’agit de I’lncarnation. En vue du corps : « Ms viennent de la grande epreuve. Ms ont lave 
leurs robes et les ont blanchies dans le sang de I’Agneau. C’est pourquoi ils se tiennent 
devant le trone de Dieu et lui rendent un culte jour et nuit dans son temple » (7, 14-15). 

Le texte n’oublie pas d’insister sur la distinction entre I’ecoute et la non-ecoute a partir 
de la precision du dedans et du dehors : « Dehors les chiens et les magiciens, les 
impudiques et les meurtriers, les idolatres et quiconque aime ou pratique le mensonge! » 
(22, 15). II s’agit encore de I’effet parabolique. Nous retrouvons ici une loi de la cite, d’un 
corps nouveau ou il n’y a que la verite absolue (cf. 21,27). 

C’est avec et dans ce corps nouveau que s’accomplit la figure de la Femme, 
manifestant les deux mondes differents (le monde de Ap. 12 et le monde de Ap. 17) qui 
sont autant d’elements necessaires a son accomplissement (Ap. 19 et 21). Un tel 
parcours n’exprime rien d’autre que I’itineraire humain qui chemine a travers des 
epreuves vers I’aboutissement. Nous sommes la devant un impossible absolu, non pas 
vraiment une chose, mais un reel au cceur meme des ecritures. 

Nous pourrons etablir la structure de la Beatitude qui correspond a celle de la victoire 
dans le chapitre precedent: 
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Ainsi, la joie d’entrer dans la cite s’identifie a la joie de demeurer aupres de Dieu. II 
n’y a qu’une place de reconnaissance du cote de I’humanite. II s’agit pour I’humanite de 
reconnaTtre son identite, de demeurer aupres de Dieu dans I’ecoute de la parole de Dieu 
et dans des effets de sa propre parole. II s’agit de parcourir le chemin de la parole. Le 
sujet lecteur se trouve dans cette attente tout comme la figure I’est. 

3.2.3. Une structure en spirale 
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L 'Apocalypse est un corps constitue globalement par la succession de quatre blocs 
narratifs, les septenaires. Mais ces septenaires ne sont pas simplement juxtaposes. Les 
echos et les reprises sont continuels et relies a la succession d’emergence de la parole a 
chaque septenaire. C’est une structure en spirale de la totalite signifiante qui focalise ce 
qui vient, celui qui vient. 

L ’Apocalypse presente deux types du « je » en discours : d’une part, le «je » qui se 
refere a Dieu, et d’autre part, le «je » qui est mis en scene par I’ecrivain visionnaire : 

1) II s’agit d’abord de I’emergence d’une parole, de I’emergence d’une enonciation 
dans renonce : « Void je viens bientot » (22, 7). Ce « je » est intervenu plusieurs fois 
dans I ’Apocalypse : « je suis I’Alpha et I’Omega » (1, 8 ; 22, 13) ; « Je sais tes oeuvres, 
ton labeur et ta perseverance, et que tu ne peux tolerer les mechants» (2, 2) ; « je viens 
bientot » (22, 7.12.20) ; « Moi, Jesus, j’ai envoye mon ange pour vous apporter ce 
temoignage au sujet des Eglises. Je suis le rejeton et la lignee de David, I’etoile brillante 
du matin » (22, 16). Du point de vue narratif, ce « je » est le sujet operateur. Du point de 
vue discursif, c’est une figure complexe : tous ces « je » inscrits dans le texte sont des 
inscriptions de I’enonciation dans renonce, mais chaque fois, ils renvoient aux acteurs 
varies de I’enonce : le visionnaire, I’Eglise, le « vous » ; ce « je » peut etre globalement et 
referentiellement Dieu, mais chaque fois avec un role thematique different : le Fils 
d’homme, le juge, I’epoux, le Messie. C’est de « la parole vive » representee dans le texte 
de I ’Apocalypse. 

2) L’autre « je » qui est mis en scene par I’ecrivain visionnaire dans \’Apocalypse : « 
Moi, Jean, votre frere et votre compagnon dans I’epreuve, la royaute et la perseverance 
en Jesus, je me trouvais dans I’Tle de Patmos a cause de la Parole de Dieu et du 
temoignage de Jesus » (1, 9). Ce « je » dans I’enonciation enoncee est celui qui atteste 
ce qu’il a entendu et vu : « Moi, Jean, j’ai entendu et j’ai vu cela » (22, 8). L’ecrivain 
visionnaire, Jean, nous transmet par ecrit ce qu’il a vu et entendu. Mais il ne livre pas tout. 
L’experience de la vision et de la parole peut etre referee d’abord a I’evenement du passe 
et a ses effets presents. II est le serviteur et le temoin de la parole ; c’est a cause de la 
parole qu’il se trouve a Patmos. Ce sont deux tissages : au niveau de la communication, 
Jean est rattache a la fois au destinateur et au destinataire, tandis que, au sens plus 
profond de la communication, il ne s’identifie ni avec I’un, ni avec I’autre. II s’agit de « la 
parole vive » dans laquelle emerge I’Alterite absolue. 

3) En plus, c’est I’invitation a la parole dans I ’Apocalypse : « Heureux celui qui garde 
les paroles prophetiques de ce livre » (22, 7) ; « Je I’atteste a quiconque entend les 
paroles prophetiques de ce livre » (22, 18). II s’agit de la mise en place des « effets 
attendus » de la parole : la parole en corps, la corporate. Grace a cette parole devenue 
corps, le lecteur enonciataire est aussi invite a devenir sujet d’une parole a venir. Cela 
permet peut-etre de preciser le role de la parole : il ne s’agit sans doute pas d’un discours 
qui informe, mais d’une enonciation qui montre et d’une adresse qui vise des corps 
d’auditeurs. Le desir de I’Autre est sans cesse present. 

Essayons de preciser la caracteristique de la revelation de I ’Apocalypse. Elle nous 
est donnee comme un evenement de rencontre. Cette revelation n’est plus uniquement 
une connaissance ou un savoir transmis dont le lieu de reception principal est I’intellect. 
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Dans le texte de I 'Apocalypse, I’experience de la voix est situee dans un espace et dans 
un temps particuliers, comme sur une autre scene. Jean « entend une voix » derriere lui, il 
« se retourne » pour « regarder », il « voit », il « tombe a terre », il « est touche par la 
droite » de celui qui parle et qu’il a vu (cf. 1, 10-17). II s’agit d’une transformation, d’une 
conversion. 

Ainsi, I ’Apocalypse nous invite a la vie, a la rencontre inattendue. La Noce est deja 
annoncee, mais elle n’est pas encore celebree : « L’Esprit et I’Epouse disent: Viens ! Que 
celui qui entend dise : Viens ! Que celui qui a soif vienne, que celui qui le veut regoive de 
I’eau vive, gratuitement » (22, 17). C’est une ouverture de I’ecriture a la vision et a la 
parole. L’ecriture est le temoignage sous la forme de I’invitation, elle nous invite a la 
realisation ultime de la verite, a celle de I’amour. 


BILAN 

Dans ce chapitre, nous avons etudie specialement la figure de la Femme dans son 
devenir. Notre etude est done consacree a observer son parcours figuratif a partir des 
formes diverses dans le texte de I ’Apocalypse. 

A. A quoi sert-il, le parcours figuratif ? 

Dans le parcours figuratif de la Femme, il y a mere, refugiee, prostituee, fausse 
prophetesse, fiancee et cite sainte. La Femme reunit ainsi des statuts differents qui ne 
sont pas identifiables I’un a I’autre, mais qui se completent et se croisent pour 
I’organisation du texte. La Femme est dans la transformation. En d’autres termes, elle est 
en devenir vers I’accomplissement des figures : au long du parcours s’elaborent la 
fonction referentielle, la semantisation et la desemantisation de la figure de la Femme. 

Dans ce chapitre comme dans le precedent, nous avons pu remarquer I’articulation 
figurative au plan narratif, mais aussi I’ecart figuratif, e’est-a-dire, I’autre instance 
d’enonciation au plan discursif. C’est I’ecart figuratif qui nous permet de chercher I’ETRE 
au-dela du PARAITRE. Le signifiant perturbe I’ordre du signe et introduit celui du 
non-sens. On passe alors du signe a la figure, du figuratif au figural, du visible au visuel. 
Si la semiotique du signe a comme but la realisation d’une representation du monde 
naturel, la semiotique du discours est a I’ceuvre en vue d’un autre monde : reel. 
L’organisation du texte se deploie dans les rapports entre vision et discours, signification 
et enonciation. II s’agit de la question du corps ou s’articulent la manifestation et les 
structures de I’immanence du texte. II s’agit de I’horizon d’attente qui nous appelle a 
poursuivre notre aventure au-dela du savoir. 

La pratique de lecture engage done le parcours figuratif ou il y a une operation de 
semiosis, un modele de structures de plans de I’immanence et un processus de relations 
intersubjectives conditionnees par la structure d’une interpretation. Nous retrouvons alors 
sous les figures les donnees du savoir encyclopedique sur le monde : dans le discours, 
« le lin pur » est identifie aux « oeuvres justes des saints » pour les noces de I’Agneau. 

Nous passons ainsi de la rationality pratique (le monde naturel decrit par le lin) a la 
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rationality figurative (le monde reel qui est suppose par les oeuvres justes). Mais, comme 
il s’agit d’un parcours figuratif, il est alors question d’une operation necessaire a un 
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accomplissement . Se revetir par le lin, c’est permettre I’etablissement d’une totalite 
signifiante du texte. 

A I’horizon de I 'Apocalypse, I’accomplissement est une recreation. Comme « le lin 
pur » et « des oeuvres justes des saints » sont configures, la preparation du vetement et 
I’ecoute de la parole sont en lien pour la Beatitude : « Heureux ceux qui lavent leurs 
robes, afin d’avoir droit a I’arbre de vie, et d’entrer, par les portes, dans la cite » (22, 14). 
L’episode du lin et des oeuvres justes introduit ainsi dans le discours global une rationality 
figurative et un recours a I’enonciation. 

S’il est vrai que les signes et figures se pretent a des saisies multiples en raison de la 
totalite signifiante, la question se pose de savoir comment garantir la lecture figurative des 
textes figuratifs. Dans I ’Apocalypse, les elements d’analyse semiotique de la figure de la 
Femme montrent comment le texte introduit dans les prises de paroles des configurations 
discursives, jusqu’on passe d’un monde naturel a un monde reel. Lejeu d’enonciation sert 
a la construction d’un parcours figuratif et la mise en oeuvre d’une rationality figurative. Et 
celle-ci construit des enchaTnements figuratifs qui conditionnent I’apparition du sens (de la 
forme du sens) et renvoient a la mise en oeuvre de la langue dans le discours. 

B. La Femme de YApocalypse 

Dans \’Apocalypse, la Femme est en devenir vers I’accomplissement. Du signe a la figure, 
de la deformation a I’horizon de discours, elle a fonction d’etablir la totalite signifiante du 
texte. 

Dans son premier etat, la Femme est dans la relation avec Dieu en qui elle est 
protegee. Autrement dit, cette Femme represente uniquement son appartenance a Dieu. 
Tandis qu’en tant que Prostituee et fausse prophetesse, la Femme se trouve dans une 
relation avec Satan ou la Bete. En ce qui concerne la relation collective avec la Prostituee, 
il n’y a pas de distinction entre les eaux et la terre, celles-ci sont en etat de confusion ainsi 
que les rois et les habitants de la terre. La Prostituee est expulsee a cause de ses oeuvres 
de prostitution et de ses paroles non veridiques. 

C’est I’Epouse de I’Agneau qui est revetue des oeuvres justes des saints dans la 
relation a la fois filiale et nuptiale avec Dieu. Enfin, I’enonciation du texte deploie un 
dispositif relationnel significatif sur la base du statut dialogique : « Oui, je viens bientot. 
Amen, viens, Seigneur Jesus » (22, 20). Dans cette finale, le lecteur enonciataire se 
trouve aussi dans I’etat d’union ou I’enonciateur et I’ecrivain visionnaire se trouvent unis. 

Avec la Femme, nous passons de I’ordre des signes decodables a la chaTne 
discursive interpretable. Cela nous permet de degager une organisation figurative 
d’ensemble dans laquelle la manifestation textuelle developpe un univers de signes liant 
signifiant et signifie, tandis que la signification immanente separe I’expression du contenu 
jusqu’a ne plus le representer. 
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L’histoire des figures correspond a la suite des transformations qui affectent les 
rapports d’une position initiale de croire et d’une position terminale, correspondant a la 
verite. Le monde ancien disparaTt et le monde nouveau apparaTt. Mais ce dernier n’est 
pas tout a fait nouveau, puisqu’il est etabli sur le fondement de la relation etroite avec 
Dieu aupres de qui la Femme etait deja sauvee. Autrement dit, le monde nouveau est une 
recreation ou un renouvellement de la relation filiale et amoureuse avec Dieu pour que 
I’humanite demeure a jamais aupres de Lui. C’est une aventure humaine, une traversee 
pour une vie nouvelle. 

Or, il y a encore I’emergence d’une parole : « Void, je fais toutes choses nouvelles » 
(21, 5). Autrement dit, tout I’itineraire humain vers une vie nouvelle va a Celui qui ordonne 
d’ecrire et continue de dire : « C'en est fait. Je suis I'Alpha et I'Omega, le commencement 
et la fin » (21, 6). Comme nous I’avons mentionne dans nos remarques de I’ensemble du 
livre, cette declaration comprend deux notions : le « sujet » et le « signifiant », ainsi que la 
relation de I’un avec I’autre ; il ne s’agit done pas de definir le sujet, mais plutot de le 
representer par un rapport 450 . La declaration d’identite ainsi formulee signale et annonce 
une totalite signifiante. 

Avec la Femme, I 'Apocalypse redefinit enfin la relation entre Dieu et I’humanite 
comme relation du desir: « A celui qui a soif, je donnerai de la source de I'eau de la vie, 
gratuitement » (21, 6). A travers une traversee de I ’Apocalypse, Dieu nous appelle ainsi 
comme un sujet singulier vers une relation nuptiale et filiale. Nous y reviendrons dans 
notre troisieme partie. 
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TROISIEME PARTIE : LIRE LA BIBLE, EN 
SEMIOTIQUE 


CHAPITRE PREMIER.: QUELQUES REFLEXIONS A 
PARTIR D’UNE LECTURE DE L ’APOCALYPSE 


La semiotique est une pratique scientifique qui vise a decrire la signification telle qu’elle se 
manifeste dans des textes, des images, des musiques, des pratiques sociales, des 
constructions architecturales, etc. Le sens est un effet pergu dont on va chercher a decrire 
les conditions d’emergence et d’organisation. Lire un texte, en semiotique, c’est done 
construire une organisation coherente du sens. 

La theorie et la methodologie semiotiques proposent des procedures de cette 
construction au service de la lecture et de I’interpretation de la Bible. II s’agit de construire 
la signification telle qu’elle se trouve produite dans les textes bibliques. Cependant, depuis 
environ 1970 ou la semiotique a rencontre la Bible, I’etude de ce corpus a pose a la 
semiotique des questions particulieres. La Bible est mise a I’epreuve de la semiotique 
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autant que la semiotique s’est trouvee mise a I’epreuve de la Bible 

C’est pourquoi, lire I ’Apocalypse en semiotique etait pour nous une aventure vers un 
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monde inconnu mais fondamental. Apres I’avoir ainsi lue, il est done necessaire de 
reflechir sur des questions soulevees par une telle lecture. Avant de parler d’une 
semiotique biblique dans le chapitre suivant, nous reflechirons dans ce chapitre sur la 
dimension figurative et sur la litterarite qui nous paraissent importants. 


1. LA DIMENSION FIGURATIVE 

A partir de notre lecture de I ’Apocalypse, nous avons remarque la dimension figurative qui 
accompagne le phenomene de dedoublement de la figure et de I’operation figurale. 

1.1. Le dedoublement de la figure 

Dans la correlation de la vision, de la parole et de I’ecriture de I ’Apocalypse, la figure de la 
Femme se trouve convoquee pour les operations differentes qui organisent le parcours 
figuratif: 

- Dans le ciel, la Femme apparaTt comme un signe. Elle est une mere qui enfante un 
fils et s’enfuit au desert. Elle est dans le deplacement. 

- Au desert, la Femme est une marque plutot qu’un signe, rappel de la providence 
divine. Elle assure la fonction de marque pour I’identification des sujets. Loin de rester 
comme un signe thematisable, elle devient une figure, « non-signe », qui designe la 
singularity d’un sujet dans le parcours figuratif. 

- Dans le parcours figuratif de la Femme, il y a la Mere refugiee, la Prostituee, la 
fausse Prophetesse, la Fiancee et la cite sainte. La Femme reunit ainsi des statuts 
differents qui ne sont pas identifiables I’un a I’autre, mais qui se completent et se croisent 
pour I’organisation figurative du texte. II s’agit non seulement de I’articulation figurative au 
plan narratif, mais aussi de i’ecart figuratif, e’est-a-dire, de I’autre instance d’enonciation 
au plan discursif. Par exemple, l’« Epouse de I’Agneau » dans le discours (19, 7 ; 21, 9) 
est substitute par la « nouvelle Jerusalem » dans la vision (21, 10). De meme, la 
« Prostituee » en Ap. 17 se substitue par la « Babylone » en Ap. 18. D’ailleurs, le « lin » 
de I’Epouse et les « oeuvres justes des saints » se rejoignent sur I’isotopie thematique 
(fidelite) dont ils sont les representants figuratifs (19, 8). 

- La Femme est dans la transformation. En d’autres termes, elle est en devenir vers 
I’accomplissement des figures. Avec la Femme, le lecteur passe de I’ordre des signes 
decodables a la chaTne discursive interpretable. Cela nous permet de degager une 
organisation figurative d’ensemble dans laquelle la manifestation textuelle developpe un 
univers de signes liant signifiant et signifie, tandis que la signification immanente separe 
I’expression du contenu jusqu’a ne plus le representer. Du signe a la figure, de la 
defiguration a I’horizon de discours, tantot avec coherence, tantot avec perturbation, la 
totalite signifiante produit son effet dans lequel le figuratif reste a I’etat figural. 
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- En fin de son parcours figuratif, la Femme trouve a etre signifiant sans signifie pour 
I’emergence de la parole. C’est I’Epouse de I’Agneau qui s’est revetue des « oeuvres 
justes des saints » dans la relation a la fois filiale et nuptiale avec Dieu. L’enonciation du 
texte deploie alors un dispositif relationnel significatif sur la base du statut dialogique 
comme le suivant: « Oui, je viens bientot. Amen, viens, Seigneur Jesus » (22, 20). 

C’est done le dedoublement - qui n’est pas une repetition - entre la vision et le 
discours et qui organise une chaTne discursive discontinue. A partir des configurations 
discursives disponibles, le texte convoque ces elements figuratifs et les dispose de fagon 
particuliere en discours. II ne s’agit pas seulement de representer (donner a voir) un 
monde fictif ou reel. Une fois disposee par le texte, I’organisation figurative contribue a 
construire une forme figurative (ou discursive) du contenu. 

Autrement dit, c’est I’ecart qui a comme effet de rompre le monde des signes au profit 
d’un axe de parole. II faut done tenir le dedoublement ou I’ecart des figures. Tout au long 
de notre travail de I ’Apocalypse, nous avons vu plusieurs fois I’ecart ou la faille ou bien 
encore « la pierre d’achoppement » entre vision et parole, sensible et intelligible, 
signification et enonciation. II y a quelque chose a voir au-dela de ce dedoublement, de 
cet ecart. 

Selon la theorie semiotique narrative, I’organisation narrative se deploie sur deux 
dimensions : une dimension pragmatique dont relevent les evenements racontes et une 
dimension cognitive dont relevent revaluation et (’interpretation des evenements ; pour 
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reprendre Geninasca, ce sont une rationality pratique et une rationality mythique . Les 
textes bibliques portent en eux I’entrecroisement complexe de ces deux dimensions : 
tantot les elements cognitifs assurent revaluation et la veridiction des operations 
pragmatiques realisees, tantot ce sont les elements pragmatiques qui viennent realiser les 
donnees de (’interpretation cognitive. 

Ce ne sont pas seulement des transpositions figuratives ou des comparaisons de 
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valeurs , mais c’est le langage lui-meme qui devient un acces a la reflexion 
Comme nous en avons parle plus haut, la parole consiste tantot a informer, tantot a 
signifier; les discours informatifs proposent une description du monde naturel, tandis que 
les discours signifiants sont reflexifs si bien qu’ils construisent des conditions 
d’emergence de la signification discursive et de leur propre enonciation. 

II faut done reconnaTtre le dedoublement de la figure pour la semiotique du monde 
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naturel et pour la semiotique du discours . Si la semiotique des signes a comme 
fonction la realisation d’une representation du monde naturel, la semiotique du discours 

452 

J. GENINASCA, « Le discours n’est pas toujours ce que I'on croit » ... p.110. 

453 

Si on s’arrete seulement aux valeurs du texte, on risque de rester prisonnier dans la conceptualisation. Par exemple, I’image 
d’un Dieu jaloux du pouvoir humain dans le recit de la tour de Babel. Voir Jean DELORME, « Incidences des sciences du langage 
sur I’exegese et la theologie »... p.307 ; voir egalement Groupe d’Entrevernes, Analyse semiotique des textes, PUL, 1979, 
p. 157-191. 

454 

J.-C. GIROUD & L. PANIER, « Semiotique du discours religieux », Revue des sciences humaines, n°201, Tome LXXII, 
Janvier-Mars 1986, p.127. 
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est a I’ceuvre en vue d’un autre monde, un monde reel, parce que « le discours n’a pas de 

456 

realite en dehors de la strategie enonciative qui I’engendre ». A ce propos, nous avons 

457 

parle de I’horizon d’attente qui mene notre aventure au-dela du monde naturel . II est 
alors question de dire une operation necessaire a un accomplissement, a un corps des 
figures. 

Dans le livre de \’Apocalypse, l’« Epouse de I’Agneau » et la « nouvelle Jerusalem », 
la « Prostituee » et la « Babylone », le « lin » de I’Epouse et les « oeuvres justes des 
saints », ces dedoublements de la figure permettent d’etablir une totalite signifiante. II ne 
s’agit pas seulement d’une metaphore de mots, il s’agit de la mise en discours d’une 
figure dans un parcours ou les figures signifient I’une par rapport a I’autre. Ce double effet 
ou double etat de la figure est enfin au service de la constitution d’un corps dans I’acte de 
lecture. 

2.2. L’operation figurale 

C’est la semiotique de la totalite signifiante qui propose ainsi une autre voie du discours a 
laquelle le discours renvoie : le discours renvoie a un acte enonciatif. II ne s’agit pas 
seulement d’observer le texte comme la representation du monde, mais de faire surgir 
I’emergence de la parole a travers I’opacite produite du langage. S’il en est ainsi, I’opacite 
ou I’achoppement n’est pas a eviter, mais a traverser. 

L’organisation discursive du plan figuratif multiplie, deforme le point de vue, si bien 
qu’elle a a la fois la continuity et la discontinuity dans le texte : Ainsi mises en discours, 
« les grandeurs figuratives n’obeissent plus aux regies d’agencement de la semiotique du 
monde naturel 458 ». Autrement dit, la mise en discours des figures fait surgir la 

consistance du langage et son opacity. Elle s’interesse des lors a la fonction iconique des 
elements figuratifs plus qu’a la perception du monde sensible. Les grandeurs figuratives 
sont ainsi au service de la signification et de I’enonciation. 

Nous trouvons la le statut « figural » du figuratif comme le « point aveugle » dans 
I’ceuvre picturale. Lorsque nous suivons les effets de la defiguration dans I’acte de lecture, 
nous passons du figuratif au figural, du visible au visuel. Dans d’autres termes, ce 
caractere figural ou visuel du discours s’annonce deja par la defiguration (ou deformation) 
coherente du monde « qui n’est pas la seulement pour relancer la curiosite, mais une 
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deformation dont la coherence (discursive) signale un foyer, un point focal ». 
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Louis PANIER, « Figurativite, mise en discours, corps du sujet » ... p.44. 
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Jacques GENINASCA, « Le discours n'est pas toujours ce que I’on croit»... p. 116. 
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Frangois Martin parlerait du « corps percevant » ou plutot du « corps jouissant ». Dans les termes de Louis Panier, il s’agirait de 
la constitution du « corps du sujet lecteur, corps traverse par I’articulation signifiante (la signifiance) de la perception sensible et du 
langage, corps singulier, mais aussi corps social d’une tradition de lecture deployee a partir d un corpus textuel (litteraire) ». Voir 
Frangois MARTIN, « Devenir des figures ou des figures au corps »... p.142 ; Louis PANIER, « Figurativite, mise en discours, corps 
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C’est comme dans le cas de la Femme de I 'Apocalypse. Du signe a la figure, de la 
defiguration a I’horizon de discours, tantot avec coherence, tantot avec perturbation, la 
totalite signifiante produit plutot I’opacite ou le brouillage dans lequel le figuratif reste a 
I’etat figural. II s’agit d’un suspens du sens, d’une dissociation de la relation de signe entre 
le plan figuratif et son contenu thematique initial. A I’ecart figuratif, la figure de la Femme 
perd son sens faisant surgir I’autre instance d’enonciation au plan discursif.Si le figural 
apparaTt comme effet de brouillage dans la defiguration, la mise en discours ramene le 
lecteur a l’entendre,non plus a le savoir. 

Ainsi, la totalite signifiante opere d’abord le dedoublement : le devoilement et la 
delivrance, I’expulsion et la victoire, le lin et des oeuvres justes des saints, I’Epouse de 
I’Agneau et la nouvelle Jerusalem. Arrive alors I’emergence des sujets : un collectif qui 
nourrit la Femme au desert, les ames qui n’ont pas I’amour d’eux-memes, ceux qui 
demeurent dans les cieux, ceux qui observent les commandements de Dieu et gardent le 
temoignage du Christ, les invites au festin des noces de I’Agneau. Ce sont tous ceux qui 
semblent rester en arriere-fond, mais qui sont les vrais sujets qui apportent ou preparent 
la transformation. C’est la ou le lecteur enonciataire est invite a I’horizon d’attente. 

Dans la lecture de \’Apocalypse, la Femme nous a enfin conduit a la conversion 
enonciative : de la perte vers I’Autre. Comme le dit L. Panier, le « brouillage n’est pas une 
abolition de la representation, mais une alerte qui signale, a I’horizon du plan figuratif du 
discours une autre reference, une autre visee 460 ». C’est peut-etre le « detour par les 
figures pour faire retour vers ce qui serait la Chose, qui en fait jamais ne pourra etre la 
Chose mais sera toujours I’ultime butee avant la Chose : ce nceud de chair soumis a la 
signifiance qu’est le corps eveille au langage et a la perception par la presence d’un autre 
corps parlant ». 

Ilya done toujours du figuratif dans le discours et cela concerne un corps impossible 
a dire. Le discours, tel qu’il est ici congu, n’est tout entier ni dans I’objet, ni dans le sujet. 
Sa realite peut apporter aux attentes definies par la competence d’un sujet, qui constitue 
le texte comme tout de signification. 


2. LA LITTERARITE 

Nous ne pouvons parler de la question semiotique dans son rapport a la Bible sans 
evoquer la tension entre exegese, theologie et semiotique. Cette tension dure depuis leur 
rencontre, surtout dans le champ des etudes bibliques. Nous avons pu I’observer dans 
notre premiere partie a partir des epistemologies de la lecture de YApocalypsedans 
I’histoire. Mais quelle est la difference de la lecture semiotique par rapport a telles 
epistemologies de la lecture ? En quoi notre lecture de I ’Apocalypse est distincte a tel ou 
tel commentaire dans I’histoire ? 
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Louis PANIER, « Le statut discursif des figures et I'enonciation », Semiotique et Bible, n°70, Juin 1993, p.18. 
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Ibid., p.46. 
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2.1. Un sujet de discours 

Du cote des exegetes, grace au renouveau biblique, on a affine les criteres de 
discernement litteraire et historique des traditions et des redactions bibliques dans une 
perspective diachronique. Du cote des theologiens, on a produit des « theologies » a 
partir de I’histoire vraisemblable concernant Jesus et les communautes primitives. Quoi 
qu’il en soit des differences disciplinaires, il s’agissait de lire la Bible dans I’histoire. 

Quant a la semiotique, on la situe parmi les « methodes nouvelles » d’analyse et 

462 

d’interpretation des textes bibliques . Ces methodes nouvelles sont synchroniques, 
puisqu’elles prennent le texte tel qu’il se presente au lecteur comme « un ensemble des 

463 

faits linguistiques qui constituent ainsi un etat de langue », et non dans le rapport a 
I’histoire. Parmi ces methodes synchroniques, la semiotique est consideree comme la 
plus opposee aux recherches accordees a I’histoire, on tend alors de lui preter une place 
separeede la lecture historique dans le champ des etudes bibliques 464 . 

La lecture de la Bible en semiotique concerne a la fois I’exegese et la theologie, 
parce qu’il s’agit de la Bible et que la maniere de lire et d’interpreter a de I’importance 

465 

pour la reflexion theologique . Mais, le point de rencontre doit etre cherche au niveau 
de I’acte qu’il soit exegetique ou theologique, parce que I’acte n’est jamais purement 
subjectif ou purement objectif et qu’il implique un sujet 466 . Celui-ci n’est pas seulement 
un sujet defini par les contraintes convenues qui constituent I’exegese et la theologie 
comme sciences. 

A partir de nos preoccupations semiotiques, il s’agit du « Sujet du Discours », qui 
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Voir le chapitre 3 de notre premiere partie, notamment p.125-136. 
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A.J. GREIMAS, J. COURTES, « synchronie », Semiotique. Dictionnaire raisonne de la theorie du langage, Paris, Hachette, 
1993. 

464 

Voir Jean DELORME, « Semiotique et lecture des evangiles a propos de Me 14, 1-11 », Parole et recit evangeiique. Etudes sur 
I’evangile de Marc, Lectio Divina, Paris/Montreal, Cerf/Mediaspaul, 2006,p.278 ; voir egalement art. cit., Naissance de la methode 
critique, Colloque du centenaire de I'Ecole biblique et archeologique frangaise de Jerusalem, Paris, Cerf, 1992, p.162. 
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D’apres Augustin, il y a trois dimensions de la foi : « tides qua creditur » (la foi subjective), « tides quae creditur » (la foi 
objective) et « initium fidei » (la foi absolue). Jean Delorme dit que « I’acte exegetique et theologique n’est jamais purement 
exegetique ou purement theologique ». Pour notre part, nous dirons que I’acte exegetique et theologique porte en lui-meme la 
dimension objective, la dimension subjective et la dimension inattendue. Du point de vue hermeneutique, ils’agit d un sujet qui est 
deja atteint et marque par une parole, qui n’est pas de lui et avec laquelle il se debat. L’acte exegetique et I’acte theologique 
s’accomplissent dans le langage et par le discours, ils engagent ainsi un sujet parlant. Ce sujet ne parle pas seulement pour la 
communication ou pour la transmission du message. S’il en parle, il y a en lui plus que I’ordre du savoir. Dans le discours, il y a la 
parole, il y a quelque chose a entendre a travers cette parole. C’est une question qui se poserait pour toute sorte de lecture comme 
une question d’hermeneutique. 
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permet a la fois d’avoir une distance par rapport a la theorie narrative et d’integrer la 
problematique de renonce a une theorie du discours et de son sujet. Reprenons dans les 
termes de J. Geninasca : 

Tout sujet de I’enonciation implicite releve d’un Sujet de Discours. On ne saurait 
parler, en effet, d’un << Discours social», « religieux », « esthetique », etc., sans 
presupposer satisfaites des conditions d’intelligibilite et de sens pour un sujet. 
Tout acte de discours se presente ainsi comme I’actualisation particuliere d’une 
rationalite et d’un croire. Dans le domaine des discours, la classe est 
logiquement anterieure aux elements de la classe. On dira de tel 
discours-occurrence qu’il appartient a un Discours X, ou Y, pour designer sa 
conformite a un type de rationalite et a un univers de croire. Le nombre des 
enonces discursifs qui relevent d’une meme rationalite et d’un meme croire est 
virtuellement inf ini, tout comme celui des acteurs en mesure d’assumer les roles 
du Sujet de I’enonciation propre a un Discours particulier 467 . 

II existerait done plusieurs lectures selon des rationales et des discours. II nous taut en 
tenir une theorie du discours, qui peut situer la lecture et I’interpretation dans le cadre de 
semiotique. 

Geninasca distingue alors deux types de discours : informatifs (ou transitifs) et 
signifiants (ou intransitif) 468 . D’apres lui, notre parole n’est pas toujours au service de la 
meme visee ; il s’agit tantot d’informer, tantot de signifier. 

Les discours informatifs proposent une description, qui n’est pas phenomenologique 
mais independante des etats du sujet enongant, des etats ou des evenements du monde : 
ils sont subordonnes au savoir encyclopedique et ils composent les figures du monde 
naturel : par exemple, texte scientifique, texte didactique, presse, etc. 

Tandis que les discours signifiants sont reflexifs : ils ne finissent pas par un objet dont 
ils parlent, mais ils construisent des conditions d’emergence de la signification discursive 
et de leur propre enonciation. Ce sont ces discours signifiants, dit-il, qui font la litterature, 
qui sont la pour etre lu. Autrement dit, en les lisant on organise des possibilites de la 
signification. C'est ainsi que Geninasca propose de travailler sur la litterarite du discours. 

L ’Apocalypse comme tout autre texte est une construction de langage, lieu 
d’emergence et d’articulation de sens. II pose certainement la question de la litterarite. 
Dans I’acte de lire, il y a done le passage d’un monde a un autre, de la manifestation a la 
signification. Le travail semiotique est de construire un tout de signification a partir du 
texte. Mais ce travail demande tout un outil pour essayer de construire une 
representation, les effets de sens qui sont la. II s’agit d’une question semiotique : que se 
passe-t-il quand on lit un texte et comment cela se fait-il ? 

Quelle que soit la reponse apportee a cette question semiotique, il en resultera 
necessairement une reorganisation de la litterarite : c’est assurer le passage du texte au 
discours et a son sujet, du savoir au croire. Un tel passage ne signifie pas un changement 
du point de vue, mais de la rationalite : de la « rationalite pratique » qui fait appel a une 
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forme de coherence paradigmatique, a la « rationality mythique » qui preside a la 
signification discursive. Geninasca dit finalement: a quoi sert la litterature ? a faire croire. 
Citons-le encore : 

La litterature n’a pas a defendre des theses, a argumenter au nom de certitudes 
dogmatiques, elle s’inscrit dans un espace de Discours, non tant en raison de 
I’eventuel engagement des auteurs que grace au potentiel de disengagement 
qu’elle libere, au niveau le plus haut, par rapport a la quite d’un croire nouveau 

469 . 

En fait, cette question n’est pas toute nouvelle. Comme nous I’avons vu dans notre 
chapitre a propos des epistemologies de la lecture dans I’histoire, il y a la meme idee chez 
les Peres de I’Eglise, surtout Origene et Augustin. Origene a insiste sur I’importance de 
I’interpretation spirituelle. Reprenant Origene, Augustin a distingue aussi des trois niveaux 
(degres) de la lecture (historique, morale, spirituelle) et il a propose la lecture spirituelle 
plus que la lecture litterale. 

La lecture de I ’Apocalypse nous a oblige a se poser des questions d’interpretation 
figurative. Origene et Augustin ont ainsi degage une hermeneutique qui leur vaut 
aujourd’hui d’etre reconnus comme les premiers vrais theoriciens de la semiotique 
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biblique . Ce sont les premiers traites de semiotique de notre ere qui ont ete elabores 
par ces auteurs anciens : theorie du texte et de la figure chez Origene, theorie des signes 
chez Augustin. Ces theories repondent a la particularity discursive du texte biblique, et au 
devenir discursif qui s’y deroule ; et elles se nouent autour d’une conception de 

471 

I’enonciation 

Ce questionnement a resurgi de nos jours, dans la situation complexe et sans doute 

472 

par les besoins du temps contemporain . II s’agit d’apprendre a lire la Bible. Dans le 
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« Heidegger lui-meme, dans son cours de 1923, caracterise le De Doctrina Christiana comme “la premiere ’hermeneutique’ de 
grand style” ». Cette commentatrice apporte aussi les appreciations suivantes, ibid., p.483 : « Les remarques d'Augustin sur le 
signe ont fait I’objet depreciations diverses, pour ne pas dire contradictoires : certains auteurs, comparant la theorie augustinienne 
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terrain interdisciplinaire (exegese, theologie, philosophie, sciences du langage), la mise 
en question porte sur le langage, les conceptions, les manieres de lire les textes. C’est 
I’acte de lire dans lequel I’accent est porte sur le langage humain, I’interaction 
communicative dans les textes et a leur articulation figurative et thematique, et enfin la 
question de I’enonciation. Le langage devient des lors un lieu des interpretations 
differentes : par un type de rationality (par un langage ou par une semiotique), les 
discours s’articulent en type de discours en fonction de la difference d’univers de croire. 
La recherche semiotique participe ainsi au « conflit des interpretations ». 

2.2. Le corps du sujet 

S’agissant de la litterarite et du passage du texte au discours et a son sujet, le texte de 
/’Apocalypse les assume en lui-meme : il engage du passage des figures au corps. 

- Avec I’Epouse de I’Agneau, la figure est prise dans la signification : le lin palpable 
devient la figure parlee des oeuvres justes des saints (Ap. 19, 8). 

- Avec le repas des noces de I’Agneau, le texte touche le corps du sujet de 
I’enonciation : « Ecris : Heureux ceux qui ont ete invites au repas des noces de I’Agneau » 
(Ap. 19, 9). 

- La structure de I ’Apocalypse constitue la creation d’un corps, a partir de la 
transformation figurative, du monde ancien au monde nouveau. II s’agit de la constitution 
d’un corps par la chaTne signifiante du texte, la totalite signifiante des signifiants 
intermediaires entre le commencement et la fin : « Je suis I’Alpha et I’Omega, le Principe 
et la Fin » (Ap. 1, 17 ; 21, 6 ; 22, 13). Dans la partie finale, il ne s’agit que du corps. 
L’enonciation est adressee comme une reponse donnee directement a I’enonciateur (« 
Amen, viens, Seigneur Jesus » : 22, 20). 

La conception enonciative du corps engage ici une autre interrogation importante 
pour la semiotique, autour de la notion d ’accomplissement. Comme nous I’avons vu dans 
le parcours figuratif de la Femme, I’accomplissement des figures ne se trouve pas a une 
focalisation sur un evenement, mais a I’etat de signifiant sans signifie pour que la parole y 
surgisse. 

II s’agit sans doute du parcours d’un corps vivant a travers des figures. Autrement dit, 
il ne s’agit pas seulement d’un depositaire fictif de la lettre, il s’agit de la mise en discours 
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d’une figure dans un parcours . La lettre doit etre consideree comme le signifiant-arbre 
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ou les oiseaux viennent faire retentir leurs chants multiples . Les grandeurs figuratives 
sont inscrites dans la forme d’un texte, elles en appellent ainsi au corps (d’un lecteur) et a 
la competence enonciative dans I’acte de lecture. 

Un texte biblique est essentiellement un discours raconte. Et pour cela, les recits 
contenant les evenements et leurs enchaTnements signifient en meme temps autre chose 
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que ce qu’ils affichent . II convient de citer la definition du recit chez J. Delorme : 

Allie a d’autres modes de discours (legislatif, prophetique, hymnique, sapientiel, 
epistolaire, apocalyptique), le recit biblique s’inscrit dans le champ plus large de 
la Parole et sous sa primaute. [...] La narration, dans la Bible notamment, aborde 
souvent un reel qui resiste au langage. On touche ici a I’enonciation qui 
s’exprime par I’ecriture et la lecture. En tant que mise en intrigue, elle est 
narration, avec narrateur et narrataire impliques. Plus profondement, en tant que 
mise en discours, elle a affaire en eux avec le sujet parlant confronts a I’autre de 
la parole 476 . 

C’est ainsi I’enonciation dans laquelle I’ecriture et la lecture s’articulent. De ce point de 
vue, la lecture ou I’interpretation est une enonciation (celle de I’interprete) d’une 
enonciation (celle du texte interprets). En tant que mise en discours, I’enonciation est une 
competence pour la lecture 477 . 

D’apres L. Panier, cette competence enonciative permet d’articuler en semiotique 
I’Ancien Testament et le Nouveau Testament qui sont les deux ensembles dans la Bible 
478 . C’est a partir du rapport immanence-manifestation que ces deux ensembles peuvent 
etre articules, parce que comme le dit Augustin, le Nouveau Testament est cache dans 
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I’Ancien et il manifeste I’Ancien . Dans I’affirmation de foi chretienne, c’est Jesus-Christ 
qui est le referent unique des Ecritures. 

Pascal a sa maniere montre que Jesus-Christ porte en lui les figures qu’il accomplit: 
« En I’Ancien Testament et au Nouveau Testament, les miracles sont faits par 
I’attachement des figures 480 ». Ainsi, la notion de I’accomplissement des Ecritures 

appelle la lecture de I’enchaTnement figuratif et la competence enonciative. 


2.3. La mise en discours 

II convient de revenir sur la mise en discours qui fait enfin la difference de notre lecture de 
/’Apocalypse par rapport aux autres epistemologies de la lecture. 

La lecture est en quelque sorte comparable a I’interlocution : I’ecrit depossede 
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I’auteur de son texte ; une fois ecrit, il est sans destinateur . C’est le lecteur lui-meme 
qui se constitue en intersubjectivite de sorte qu’il est a la fois destinateur et destinataire du 
message : le lecteur le fait sien par la lecture, mais il en reste destinataire, car ce texte lu 
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ne sera jamais entierement le sien. La mise en discours fait que les figures signifient la 
chaTne figurale et orientent I’operation enonciative de la lecture. 

Dans la lecture, il s’agit avant tout du langage. R. Barthes propose une typologie des 

482 

plaisirs des lectures : 1) la lecture metaphorique ou le lecteur prend plaisir aux mots ; 
2) la lecture metonymique ou le lecteur est tire en avant le long du livre ; 3) I’aventure de 
la lecture et de I’ecriture ou la lecture est conductrice du desir. Autrement dit, il s’agit de 
chercher des sens, mais de les oublier pour porter un regard singulier sur le texte. Le 
lecteur est pris dans un renversement dialectique : finalement, il ne decode pas, mais 
sur-code ; il ne dechiffre pas, mais se laisse traverser par les langages : il faut les passer, 
traverser. 

Pour Geninasca, lire et interpreter un enonce, cela signifie saisir le texte comme un 

483 

tout de signification, comme un ensemble organise de relations, comme un discours 
Comment peut-on saisir le sens quand on voit les choses, quand on les entend ? II est 
possible qu’il existe plusieurs manieres de saisir la signification, qu’il y ait plusieurs modes 
de perception semantique. Pour articuler les rationalites differentes, il propose trois 
saisies possibles de la signification dont il s’agit de trois strategies de lecture, trois 
dispositifs de significations differentes, trois formes d’interpretation 484 : « saisie 

impressive », « saisie molaire » et « saisie semantique ». 

Ce sont les possibility de lecture a partir de regards differents, de rationalites 
differentes. Un texte devient alors discursivement interpretable et assure I’instauration de 
la totalite signifiante d’un discours. La mise en discours prend effet dans les 
enchaTnements figuratifs singuliers dont /’,Apocalypse est un bon exemple. 

Poser la question du « sens » peut correspondre a une semiotique du signe-renvoi 
qui engage ce que Geninasca appelle une « saisie molaire ». Or, en tant que pratique de 
la description de la signification, la semiotique ne se contente pas de s’interesser aux 
systemes des signes et a leur fonction de communication. La signification est un 
phenomene plus dynamique et plus complexe que la communication des signes, parce 
qu’« il y a une epaisseur du texte, une consistance qui en fait une realite originale et 
singuliere, capable a la fois de resister et de provoquer a la lecture 485 ». 

481 . 

A partir des personnages du Nom de la rose, Eco fait I’experience que le texte produit ses propres effets sans avoir aucun 
rapport a I'intention de I’auteur. Pour lire et interpreter un texte, il n’est pas necessaire de connaTtre I’intention de I’auteur empirique. 
Entre I’intention inaccessible de I’auteur et I’intention discutable du lecteur, il y a I’intention transparente du texte qui refute toute 
interpretation insoutenable. Le texte est la, et I’auteur empirique n’a qu’a se taire. Un texte ne sera pas lu ou interprets selon les 
intentions de I’auteur, mais selon une strategie complexe d’interactions du texte et des lecteurs. Voir Umberto ECO, Interpretation et 
surinterpretation, trad. J.P. COMETH, Paris, PUF, 2002, p.67-72. 
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Roland BARTHES, Le bruissement de la langue, Paris, Seuil, 1984, p.44. 
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Jacques GENINASCA, La parole litteraire ... p.86. 
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Ibid., p.59-239. 

485 

Jean DELORME, « Lire dans I’histoire, Lire dans le langage », Parole et recit evangelique. Etudes sur I’evangile de Marc... 
p.24-25. 
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C’est pourquoi, I’.Apocalypse presente non seulement des coherences et des 
homogeneites, mais plus souvent des incoherences et des ruptures. L’Apocalypse 
comme tous les textes propose des dispositifs figuratifs qui manifestent tout a la fois une 
instance d’enonciation et un etat singulier de la signification. Le discours presuppose une 
semiotique des ensembles signifiants qui articule necessairement une « saisie molaire » 
et une « saisie semantique » 486 . Le discours permet de passer de la representation a la 
signification, ou les rapports ne sont plus de cause a effet, mais de signifiant a signifie. La 
lecture semiotique assure ce passage d’un monde a I’autre sans les confondre et fait 
surgir un sujet parlant dans ce passage. 


CHAPITRE II. : VERS UNE SEMIOTIQUE DISCURSIVE 


Venons-en maintenant de nouveau aux evolutions de la semiotique : si la Bible est mise a 
I’epreuve de la semiotique, la semiotique est-elle aussi trouvee mise a I’epreuve de la 
Bible ? Dans le champ des etudes bibliques, il s’agit de renouveler la lecture et 
I’interpretation. Dans la semiotique comme discipline specialisee, il ne s’agit pas d’etablir 
une nouvelle theorie, mais d’exploiter certains aspects nouveaux en fonction de la 
particularity des textes bibliques. 

La semiotique biblique se situe dans le prolongement des travaux de Saussure, 
Hjelmslev et Greimas. Elle s’oriente cependant d’une semiotique narrative vers une 
semiotique discursive ou une semiotique de I’enonciation. Les evolutions de la semiotique 
ont eu 

lieu dans le travail sur la Bible ainsi que dans la semiotique litteraire. Nous reprenons ici 
les termes de L. Panier: 

Les etudes bibliques en semiotique ont accompagne I’evolution de la recherche 
lancee par Greimas. Elies y ont apporte leurs propres questions et ont ete 
caracterisees par une assimilation de la semiotique narrative et par une 
insistance de plus en plus marquee de la reflexion sur la composante figurative et 
la question de I’enonciation. Les recherches sur la Bible ont applique les 
postulats fondamentaux de la semiotique : difference, immanence et generativite. 
Its ont pu donner forme a une pratique de /’analyse des textes, mais ils ont ete 
modifies par la pratique meme de la lecture 487 . 

La semiotique a tente d’appliquer sa theorie et sa methodologie a la Bible, mais elle a ete 
exploitee par la Bible.Depuis plus de trente ans de rencontre marquante entre la 
semiotique et la Bible, la semiotique biblique se deficit ainsi peu a peu comme un champ 
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Jacques GENINASCA, La parole litteraire ... p.90 ; id., « Le discours en perspective », Nouveaux Actes Semiotiques, n°10-11, 
PULIM, Universite de Limoges, 1990, p.18-19. 
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Louis PANIER, « La semiotique et les etudes bibliques », Questions de semiotique... p.363, qui nous renvoie sur les 
contributions de A.J. GREIMAS dans Groupe d’Entrevernes, Signes et Paraboles. Semiotique et Texte evangelique, Paris, 
Seuil, 1977 et CADIR, Le temps de la lecture. Exegese biblique et semiotique, (dir. L. Panier), Paris, Cerf, 1993. 
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specifique. 

Dans les pages qui suivent, nous noterons d’abord les apports de la semiotique 
narrative aux evolutions de la semiotique. Nous developperons enfin les questions 
actuelles de la semiotique. Nous en avons dit quelques mots a la fin de notre premiere 
partie, mais il est temps d’y revenir plus longuement. 


1. LES APPORTS DE LA SEMIOTIQUE NARRATIVE _ 

Elaboree a partir de Greimas, la semiotique « generale » ou « standard » est une science 
de la signification, qui veut aborder le texte comme un ensemble signifiant construit, 
coherent et autonome 488 . 

Cette semiotique s’inscrit dans une double tradition : d’une part, du structuralisme 
(recherches de Saussure et de Hjelmslev), et d’autre part, de I’anthropologie culturelle et 
sociale d’autre part (recherches sur les contes de V. Propp et sur les mythes de C. 
Levi-Strauss). Chez Greimas, I’elaboration de la semiotique veut accorder a une theorie 
du langage qui constitue des unites pertinentes et des regies d’organisation a un autre 
niveau : celui du discours. 

La semiotique greimassienne fournit la grammaire narrative en vue de I’application a 
I’analyse des textes : immanence, difference et generativite. Ces postulats fondamentaux 
de la semiotique ne se limite pas aux elements lexicologiques, elle concerne toutes les 
manifestations de la signification. 

Le principe d’immanence definit « la cloture du texte 489 », pour que la semiotique se 
restreigne a la description des formes internes de la signification du texte ou aux 
articulations du « micro univers semantique 490 ». Parler du micro univers semantique, 
c’est considerer le texte comme « un tout de signification ». Sur ce fond, I’analyse vise a 
decrire la forme du contenu. Le principe d’immanence serf I’analyse immanente parce que 
I’analyse n’a pas besoin de faire appel a des informations « exterieures » au texte (et 
relatives a I’auteur, aux evenements racontes, aux situations decrites, ou a I’histoire de la 
redaction du texte). Une fois le texte lu, le sens est pergu, la signification est construite. 

Ce principe d’immanence est sans doute ce qui a le plus frappe les habitudes 

491 

exegetiques de la Bible ; il marquait non seulement un « retour aux textes » 
eux-memes tels qu’ils nous sont donnes a lire et dans I’etat final ou nous les rencontrons, 
mais aussi un souci d’objectivite en posant precisement le texte unique comme objet de 
I’observation. 


488 . 

A propos de I’histoire de la semiotique, voir Anne HENAULT, Histoire de la semiotique, PUF, Que sais-je ?, 1992. 
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A.-J.GREIMAS, Semantique structural, PUF, 1986, p.91-93. 
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A.-J.GREIMAS, Du sens, ... p.38. 
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Jean DELORME, « semiotique », Dictionnaire de la Bible, tome XII, col.281-333, Paris, Letousey & Ane, 1992, col.307 ; voir 
egalement Jean-Claude GIROUD & Louis PANIER, Semiotique, Cahiers Evangile n°59, Cerf, 1987. 
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Comment decrire des formes internes de la signification ? La reponse de Greimas est 
la suivante : « percevoir des differences, cela veut dire saisir au moins deux termes objets 
comme simultanement presents ; percevoir des differences, cela veut dire saisir la relation 

492 

entre les termes, les relier d’une fagon ou d’une autre ». Chez Greimas, la signification 
se situe ainsi au niveau de la perception qui est un lieu epistemologique plutot que 
linguistique, et qui consiste a definir I’exploration a I’interieur du monde du sens commun, 

493 

ou du monde sensible . Ce qui fait sens, c’est la transformation du sens, la difference ; 
la signification, c’est I’articulation du sens qui serait apprehendee par la difference, « d’un 

494 

certain ecart entre deux ou plusieurs grandeurs ». II s’agit du reperage des differences 
(paradigmatiques et syntagmatiques), de la construction des structures. Avec ce postulat 
de difference, on reste toujours dans la lignee du structuralisme : les relations priment sur 
renonce. 

L’histoire de la semiotique a ainsi commence par la supposition de la signification 
dans la structure interne qui organise des valeurs elementaires. L’hypothese de Greimas 

495 

est etablie dans le point de vue generatif de la semiotique : 

- Le niveau elementaire (ou logico semantique), ou le sens est articule selon des 
relations simples et par les operations premieres de la logique. Ce niveau elementaire est 
modelise sous la forme du « carre semiotique ». 

- Le niveau narratif , ou les operations sont developpees sous formes d’algorithmes. A 
ce niveau, I’enonce peut se comparer a un spectacle: il y a les relations Sujet - Objet 
(Schema actantiel), leurs transformations (programme narratif) et la mise en place des 
« valeurs ». La diversity de ces formes narratives s’est trouvee reglee par une grammaire 
narrative qui permet de decrire les recits : competence, manipulation, performance, 
sanction.On parle d’une semiotique objectale. 

- Le niveau discursif (ou figuratif), ou le contenu du texte se presente comme un 
agencement des parcours figuratifs dont I’articulation specifique determine des valeurs 
thematiques. II s’agit de reconstruire le parcours figuratif ou des grandeurs figuratives 
autour de trois axes : acteur, temps, espace. 

Le contenu global d’un texte peut done s’organiser, et se decrire, sur trois niveaux 
d’articulation du sens : elementaire, narratif, discursif en fonction desquels la theorie 
semiotique permet de representer la complexification du sens. Mais ce parcours generatif 
est une representation theorique d’analyse. 

Greimas observe d’abord la structure elementaire, telle qui est articulee en deux 
semes : s vs non s. La structure elementaire a une logique profonde qui gere et 
commande I’articulation des differences et une organisation des relations entre des 
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A.-J.GREIMAS, J. COURTES, « Difference », Semiotique. Dictionnaire raisonne de la theorie du iangage. 

495 

A.-J.GREIMAS, J. COURTES, « Generatif (parcours) », ibid. 
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valeurs elementaires. C’est le « carre semiotique » de I’instrument propose a ce niveau 
elementaire de la signification 496 . 

L’impact des postulats greimassiennes se trouve essentiellement dans la fagon dont 

497 

celle-ci formalise la signification d’un texte au niveau elementaire . Mais il va 
s’appliquer plus tard aux niveaux differents de I’analyse : narratif et discursif. 

En effet, le principe d’immanence n’est pas au service de la lecture, mais plutot de la 
description et de la construction des structures. C’est une semiotique narrative, une 
semiotique de renonce. Pour repondre a la question de la lecture et de I’interpretation, le 
principe d’immanence va orienter la semiotique vers les conditions de la signification du 
texte comme totalite signifiante. 

Parler de I’immanence ou de la cloture du texte dans cette perspective, cela signifie 

498 

que le texte n’est que le texte qui n’est pas identifiable a son contenu . Dans I’approche 
immanente, le texte est considere comme le texte a lire et a interpreter, comme le 
monument de la parole et du langage. Le principe d’immanence va associer ainsi au souci 
de I’enonciation, la semiotique va s’orienter alors vers une semiotique de I’enonciation, 
vers la reflexion sur le discours et son sujet. 


2. LE TOURNANT THEORIQUE ET METHODOLOGIQUE _ 

C’est a partir des particularity des textes bibliques que les modeles generaux de la 

499 

grammaire narrative sont affines et relativists . Precisons ici le tournant theorique et 
methodologique dont nous avons dit un mot a la fin de notre premiere partie. 

2.1. Particularites des textes bibliques 

Le modele narratif repose fondamentalement sur la relation entre un Sujet et un Objet 
(valeur), et sur les transformations de cette relation. Mais la Bible resiste a ce modele 
generatif : les sujets y sont definis dans une relation intersubjective plus que dans la 
relation a un objet ; I’attribution de I’objet prealablement vise n’est pas conforme au signe 
du manque, mais elle est consideree comme I’attestation de la relation intersubjective. Le 
pivot du recit est ainsi deplace. A partir de ce detournement des parcours narratifs, les 
recits bibliques s’orientent sur un autre parcours. II s’agit de la question du sujet qui va 
etre posee differemment. 
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S’agissant du sujet instaure et reconnu, le statut des objets-valeur se trouve 
transforme dans les recits bibliques. Ces objets sont pris dans un echange verbal, ils 
deviennent des objets paries entre les sujets : on a parle alors d ’objets enonciatifs 500 . Si 
I’objet-valeur est un objet narratif qui motive la quete du sujet, I’objet enonciatif est un 
objet figuratif. De ce point de vue, les recits bibliques appellent une conception nouvelle 
du statut de destinateur. Si celui-ci designe un destinateur lie a une structure de 
communication dans le schema actantiel traditionnel de la grammaire narrative, il ouvre 

501 

une liberte d’un discours et d’une relation de parole 

A partir de la correlation constante des plans pragmatique et cognitif, la Bible offre 
beaucoup de formes veridictoires (discernement, reconnaissance et evaluation). Les 
recits bibliques posent le probleme de la veridiction a partir des formes nombreuses et 
complexes. Quant a /’ Apocalypse , la question de la veridiction se deploie a travers le 
parcours narratif et le parcours discursif. 

Le statut de la veridiction concerne le probleme de I’interpretation. II s’agit de la 
totalite d’un ensemble narratif, mais elle ne se limite pas a des proces singuliers. 
L’evenement raconte est pris simultanement dans plusieurs trames narratives, laissant 
finalement au travail de I’interpretation. Les recits bibliques ne se reduisent pas a la 
structure narrative qui en organise le recit. Une telle perspective oriente la semiotique vers 
la lecture, vers la pratique de I’interpretation, et vers les conditions de la construction du 
texte comme totalite signifiante. 

2.2. Le tournant du figuratif 

Dans la recherche semiotique sur les textes bibliques, le tournant theorique et 
methodologique s’est opere en effet des qu’il s’agissait de rendre compte I’organisation 
figurative des textes. Comme le dit L. Panier, cela s’est fait concretement dans I’etude des 
recits paraboles, a laquelle Greimas lui-meme avait encourage les semioticiens du CADIR 
502 et dans I’etude des epTtres du Nouveau Testament pour lesquelles I’usage de la 

503 

grammaire narrative paraissait delicat . Ils ont remarque ainsi la dimension figurative 
du processus signifiant : la structure globale du corpus biblique engage une organisation 
figurative ; la signification est le parcours qui conduit de la figure a son accomplissement 
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501 

Jean DELORME, « Semiotique », Dictionnaire de la Bible. Supplement, col.322. 

502 

Louis PANIER, « La semiotique et les etudes bibliques »...P.370, qui nous renvoie aux contributions de A.-J. GREIMAS dans 
Groupe d’Entrevernes, Signes et Paraboles. Semiotique et Texte evangelique, Paris, Seuil, 1977 et dans CADIR (ed. L. Panier), Le 
temps de la lecture. Exegese biblique et semiotique, Paris Cert, 1993 ; I. ALMEIDA, L’operativite semantique des recits-paraboles, 
Louvain-Paris, Peeters-Cerf, 1978 ; J. DELORME (ed.), Parole, Figure, Parabole, Recherches autour du Discours parabolique, 
Lyon, PUL, 1987 ; J. DELORME (ed.J, Les paraboles evangeliques. Perspectives nouvelles, Paris, Cert, 1989. 

503 

Louis PANIER, art. cit., qui nous renvoie encore a J. DELORME, « Une pratique de lecture et d’analyse des lettres du Nouveau 
Testament dans CADIR », Les Lettres dans la Bible et dans la Litterature (ed. L. Panier), Paris, Cerf, 1999, p.15-44. 


protege en vertu de la loi du droit d'auteur. 



TROISIEME PARTIE : LIRE LA BIBLE, EN SEMIOTIQUE 


504 


Le figuratif chez Greimas est effectivement saisi dans le parcours generatif, dans 
« une relation structurale particuliere qui recouvre la distance entre le niveau abstrait et le 
niveau figuratif du discours 505 ». C’est done la notion d’ecart ou de difference qui est a 
retenir plus particulierement. En se situant en dega des signes constitues, la figure fait 
aborder les structures de signification a partir d’une dissociation du signe, d’une distinction 
entre le figuratif et le thematique. La figure demande done de prendre de la distance par 
rapport a une realite qu’elle manifeste dans le texte. 

S’agissant de I’organisation figurative des textes, la notion du figuratif n’appartient 
pas a la semiotique narrative, au sens de « composante narrative » du parcours generatif. 
Reprenons dans les termes de L. Panier: 

Dans la logique du programme generatif de Greimas, les grandeurs figuratives 
constituent la composante discursive qui \dent prendre en charge, en \rue de leur 
manifestation, les articulations narratives. Mis en forme, articule selon la logique 
narrative, le contenu du texte est pris en charge, assume par le niveau discursif 
que Greimas decomposait en plan syntaxique (ou figuratif) et plan semantique 
(ou thematique). Dans cette perspective, le figuratif risque toujours d’etre reduit 
au role de concretisation (ou illustration) de themes ou de valeurs prealablement 
articules aux niveaux les plus profonds du parcours generatif. L’analyse des 
textes consiste a franchir ce niveau figuratif pour comprendre de quelles 
structures profondes il est la manifestation 506 . 

Si, dans les contes, le texte se caracterise par des isotopies figuratives sur lesquelles on 
observe les transformations narratives, les textes bibliques presentent une grande 
complexite de ces plans de signification et des relations qu’ils entretiennent entre eux. Les 
textes bibliques portent la consistance du figuratif et la modalite particuliere d’articulation 
du sens qu’est le discours. II s’agit alors de mettre en place les conditions d’une 
semiotique discursive. 

Dans le recit de guerison d’une femme courbee en Luc 13, 10 par exemple, I’isotopie 
« guerir » est transposee et transformee par I’autre registre : « sauver » 507 . II se produit 
un ecart figuratif entre deux configurations discursives : celle de la maladie comme 
« infirmite » et celle de la maladie comme « entrave » ; c’est Jesus qui introduit cette 
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dimension transcendante du langage biblique. D’apres lui, le langage biblique est un exemple du langage poetique, parce qu’il 
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derniere dans son enonciation alors que la premiere est prise en charge par I’evenement 
raconte. L’ensemble du texte est tisse ainsi des figuratifs distincts sans correspondance 
thematique entre eux. La configuration du « lien » (lier/delier) conditionne au texte une 
apparition du sens et renvoie a la mise en oeuvre de la langue dans le discours. 

Les recits bibliques ne se reduisent pas a la structure narrative et le niveau figuratif 
qu’ils developpent ne consiste pas a illustrer une thematique abstraite qui en serait le 
propos veritable. C’est I’organisation figurative comme telle qui fait sens dans ces recits et 
elle renvoie non pas a un plan semantique plus profond, mais a I’instance enonciative que 
presuppose cette organisation figurative. Le statut du figuratif est done indissociable de 
celui de \'enonciation. 

La reflexion du CADIR s’est developpee dans cette ligne problematique et elle rejoint 
les travaux de J. Geninasca 508 . II s’agit d’une orientation de la recherche vers une 
semiotique discursive qui etudie la mise en discours des figures et developpe une theorie 
de I’enonciation et de son sujet dans I’acte de lecture. 

Avant de developper plus tard le rapport entre le figuratif et I’enonciatif, retenons pour 
I’instant que cette notion du figuratif est differente a celle de la semiotique narrative. Elle 
n’est ni celle de la rhetorique (les « figures » ou « tropes ») ou de I'hermeneutique (le 
« sens figure » d’un mot ou d’une expression detourne de son « sens propre »), ni 
peut-etre celle de la tendance phenomenologique de la semiotique actuelle (figuratif allant 
avec « sensible » et « perception »). Line semiotique du « figuratif » ou de I’enonciation va 
reprendre ces differents aspects 


3. QUESTIONS ACTUELLES _ 

Apres son grand pas pour la semiotique textuelle, comme I’ecrit Geninasca, Greimas a 

509 

laisse quelque chose a faire . Appliques aux etudes bibliques, les principes theoriques 
et methodologiques de la semiotique generale ont contribue ainsi a poser le probleme de 
la lecture et a decouvrir la consistance du figuratif qui apparaTt indissociable du discursife t 
de I 'enonciatif. Nous developperons ici ces questions actuelles de la semiotique. 


3.1. La figurativite 

Dans le Petit Robert, la definition de la « figure » est comme la suivante : 

Forme exterieure d’un corps ; Representation visuelle d'une forme (par le dessin, 
la peinture, la sculpture) ; Personnalite marquante ; Representation dans le plan 
ou dans I'espace euclidien des points, droites, courbes, surfaces ou volumes; 
Partie anterieure de la tete de I’homme : face, visage ; Representation par le 
langage (vocabulaire ou style). 
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Louis PANIER, « Approche semiotique de la Bible : de la description structurale des textes a I’acte de lecture »... p.208, qui 
nous renvoie a J. GENINASCA, La parole litteraire, Paris, PUF, 1997 ; nous signalons aussi Jacques GENINASCA, « Du texte au 
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La figure suggere ainsi spontanement I’exteriorite, la representation d’un corps ou d’un 
contenu par la disposition des formes. II y a en effet des notions diverses de la figure 

510 

selon les differents domaines : 

1) Dans le champ de la rhetorique, la figure est assimilee au trope : il s’agit des tours, 
des detours du discours ou s’indique et se joue le rapport de la langue et du sujet 
d’enonciation et ses effets sur les transformations du sens. 

2) Dans le champ des etudes bibliques, la figure (« typos » ou « figura » en latin) est 
congue comme le sens figure ou le message iconique ou bien encore la scene discursive 
a interpreter. La figure ne renvoie pas immediatement a un sens (contenu) equivalent, 
mais a I’accomplissement. II s’agit des reflexions typologiques entre les deux Testaments 
ou des reflexions hermeneutiques liees a I’exegese traditionnelle. 

3) Dans le champ de la semiotique, la figure est une entite de discours (acteur, lieu, 
episode, etc) en attente de realisation ou d’accomplissement. II s’agit de la question de la 
litterarite qui assume la competence enonciative. La reprise ou la repetition de la figure 
concerne un ecart, une difference ou trouve place I’instance d’enonciation. 

Avec de telles notions, les definitions de J. Calloud s’eclairent 511 : 

1) La figure est un voile. Elle cache, et I’ombre du voile est sans retour. Mais, ce 1. 

faisant, elle signale, elle annonce. 

2) La figure annonce d’abord d’autres figures, une serie ou une chaTne figurative. 2. 

3) La figure est comme un objet, dispose la pour un eventuel sujet, dans I’axe 3. 

enonciatif, non dans le champ narratif. 

4) La figure rompt avec le sens conceptuel ou avec le visible, le figuratif devient 4. 

figural, la figure en appelle au sujet. 

Dans cette perspective, la figure est un element discursif convoque ou reconnaissable 
dans un texte a partir d’une configuration. II n’y a de figure qu’en devenir, et sous deux 
aspects fondamentaux : 1) elle est prise dans le devenir, I’enchaTnement de parcours et la 
chaTne figurale ; 2) elle est prise dans le devenir qui conduit vers I’accomplissement. 

II s’agit d’une conversion enonciative qui s’oriente d’une perte vers I’Autre. II s’agit de 
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devenir signifiant sans signifie pour I’emergence de la parole . C’est I’etat figural des 
grandeurs figuratives qui renvoie a I’ordre du langage : la figure devient le signifiantdefini 
par I’ecart figuratif, mais instaure par le discours en acte. Ainsi devenant signifiant sans 
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Louis PANIER, « Figurativite, mise en discours, corps du sujet »...p.42-43 ; voir egalement Young-Ju AN, Figure et rencontre. 
Approche semiotique du roman de GEORGES BERNANOS : Sous le soleil de Satan, these de Doctorat, Universite Lumiere Lyon 2, 
2007. 
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Jean CALLOUD, « Le texte a lire », Le temps de la lecture. Exegese biblique et semiotique, (dir. L. PANIER), Paris, Cerf, 1993, 
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signifie , elle garde de la puissance figurative par laquelle elle signale un corps impossible 
a dire. 

C’est la sans doute I’accomplissement de la figure. Paradoxalement, la figure 
s’accomplit par la perte de son sens. La perte qui fait parler, elle est done la condition de 
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I’emergence de la parole . La figure est le signifiant : elle n’a que pour fonction de 
montrer qu’apres elle viendra le reel de la figure. 

La mise en discours des figures ne peut pas etre assimilee au savoir, a la 
representation. Ainsi se pose en semiotique discursive le fait de I’enonciation, non pas 
comme une communication du message. La question de la figure est liee a I’instance 
d’enonciation qui appelle un sujet comme corps percevant la signification dans son 
rapport au monde, dans son rapport a I’ordre signifiant du langage. II s’agit des deux 
mondes differents. Reprenons dans les termes de D. Bertrand : 

La figurativite se definit comme tout contenu d’un systeme de representation, 
verbal, visuel, auditif, ou mixte, qui se trouve correle a une figure signifiante du 
monde pergu lors de sa prise en charge par le discours. Les formes d’adequation, 
labiles et culturellement fagonnees par I’usage, entre ces deux semiotiques - 
celle du monde nature! et celle des manifestations discursives des langages 
naturels-, font I’objet de la semiotique figurative 514 . 

La figurativite concerne, d’une part, le monde naturel, et d’autre part, le monde des 
manifestations discursives des langues naturelles. Cela permet d’affirmer que la 
figurativite porte deja en elle les conditions de la perception, qui ouvre un autre monde. 
Comme nous I’avons mentionne plus haut, la semiotique discursive repose sur le postulat 
hjelmslevien et alors qu’elle n’autorise pas un renvoi immediat du discours a la reference 
ou a la representation de la realite. Cette realite n’est lisible que comme un effet 
specifique du discours et de son organisation. 

Comme dans I ’Apocalypse, la figure en types differents deployee au parcours narratif 
constitue la dimension figurative des discours. Grace a la figure, le monde nous parle : en 
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d’autres termes, « on ne refere pas le reel, on le profere ». Grace a la figure, un sujet 
de la parole peut surgir dans I’articulation du monde naturel et du monde des langues 
naturelles. 

La figurativite se presente comme « I’ecran du paraTtre 516 », qui n’est plus au sens 
greimassien, mais qui devient desormais un espace semiotique. Et par la implique un 
certain mode de croyance qui est fondamental a la perception, qui presuppose la perte du 
sens. On passe alors d’un monde naturel a un autre, du savoir au croire. 


Jean DELORME, « Semiotique et lecture des evangiles a propos de Me 14, 1-11 »... p.294-295 ; « Lire dans I’histoire, lire dans 
le langage »... p.206. 
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Une semiotique biblique nous mene ainsi a la pratique d’une strategie de coherence 
discursive qui cree un monde referentiel comme passage pour aller enfin vers I’Autre. Lire 
la Bible en semiotique, c’est done relever les effets signifiants du parcours qui se deroule 
des figures au corps. 

3.2. L’enonciation 

La pratique de semiotique des textes bibliques a conduit a abandonner I’illusion de la 
grammaire narrative qui ne sert pas le travail de lecture. Elle s’insere desormais dans une 
operation de lecture et d’interpretation comme telle. La methodologie semiotique s’est 
developpee alors en direction d’une « analyse discursive » qui considere le texte comme 
discours. 

C’est I’approche immanente qui a permis de renouveler la lecture de la Bible et 
d’aborder de fagon nouvelle des interpretations spirituelles chez les Peres de I’Eglise, 
telles que nous avons remarque dans notre premiere partie. Sans arreter dans la lettre et 
dans I’histoire, elle oblige a suivre I’esprit dans le texte, tel qu’il est considere comme la 
manifestation d’une totalite signifiante. Le texte est a prendre comme le monument a 
visiter, le monument de la parole et du langage. Le texte a pour fonction de proposer les 
conditions de la signification. 

Ainsi reformule, le principe de I’immanence oriente la semiotique vers la lecture et 
I’interpretation, et vers les conditions de la construction du texte comme totalite signifiante. 
Un sujet de la parole est convoque par le langage mis en oeuvre dans le texte et sa 
lecture. Le texte est a lire, et le lecteur fait partie de leur condition semiotique. Le principe 
d’immanence nous conduit ainsi vers une semiotique de I’enonciation dans laquelle il est 
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necessaire de reflechir sur le discours et son sujet . Comme nous I’avons deja souligne 
plus haut, cette semiotique du sujet n’a aucun rapport avec la subjectivity psychologique. 
Elle est plutot impersonnelle, parce qu’elle reagit parfois contre I’enonciation individuelle 

518 . 

La notion de I’enonciation ne se reduit pas a I’acte de dire ou d’ecrire qui se situe 
avant et en dehors de I’enonce. On ne peut pas saisir immediatement I’enonciation 
comme telle dans I’enonce. Citons la definition de J. Delorme : 

Sous cet aspect, I’enonciation n’est pas manifestee comme telle dans I’enonce et 
ne peut I’etre. Toutes les representations d’un acte de dire (<< Jesus disait a ses 
disciple »...) ou d’ecrire (Gal 6, 1...), toutes les apparitions d’un << Je » ou d’un 
« Tu » dans I’enonce renvoient a des actes et a des personnes historiques (portee 
referentielle) qui deviennent dans le discours des figures parmi d’autres, dont 
I’articulation implique une instance d’enonciation interne qu’elles ne manifestent 
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A ce propos, voir Louis PANIER, « Approche semiotique de la Bible : de la description structurale des textes a I’acte de 
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vol. 1 et 2, Paris, Klincksieck, 1984, 1985 ; La quete du sens, Paris, PUF, 1997. Voir egalement Jacques GENINASCA, « Du texte 
au discours litteraire et a son sujet », Nouveaux Actes Semiotique, n°10-11, PULIM, Universite de Limoges, 1990. 
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pas. C’est pourquoi nous distinguons « I’enonciation non enoncee » et 
« I’enonciation enoncee », i.e. signalee de quelque maniere dans I’enonce 519 . 

Pour ne pas confondre avec I’auteur et le lecteur impliques, les semioticiens preferent 
parler d’une instance d’enonciation qui contient une relation entre deux poles 

520 

d’ enonciateur et d 'enonciataire . Tout enonce suppose une instance d’enonciation, un 
acte d’enonciation, et la relation entre enonciateur et enonciataire se construit par le 
discours et reste comme lui virtuelle dans le texte. La force de la parole depasse la 
conscience quoiqu’il soit de I’ecrivain ou du lecteur. Si nous osons dire, c’est quelque 
chose de I’Esprit dont Origene et Augustin ont parle dans la lecture spirituelle. Dans cette 
perspective, I’ecriture est une marque ou une trace de la parole dans I’enchaTnement des 
figures qui fait surgir un sujet d’enonciation. 

Tout texte (enonce) biblique comme tout autre texte, presuppose ainsi une 
enonciation. II y a done une instance d’enonciation, une position a partir de laquelle les 
elements narratifs, figuratifs et thematiques sont disposes. Mais cette instance et cet acte 
ne sont pas directement observables dans le texte, on peut seulement observer dans le 
texte un jeu des sujets de la parole, jeu complexe de debrayages et d ’embrayages 
enonciatifs (prises de parole, echanges, discours rapportes, etc). L’analyse semiotique de 
I’enonciation consiste ainsi a relever dans le texte cet axe enonciatif, jeu complexe 
enonciatif. 

Cette dimension enonciative montre qu’acteur, temps et espace s’ecoulent de 
I’ancrage du texte dans son enonciation. Si I’auteur comme enonciateur potentiel se tient 

521 

dans un « lieu qu’on peut appeler I’ego hie et nunc » (je, ici, maintenant), I’ecriture d’un 
texte lui impose d’avoir recours a des acteurs, des espaces et des temps, e’est-a-dire a 
des « non je », des « non ici », des « non maintenant ». Le texte ne conserve en lui rien 
d’un auteur, il garde par contre necessairement la trace de I’acte enonciatif. On parle de 
« I’enonciation enongante », ou principale pour designer cet acte et cette instance 
presupposes par le discours enonce. On distinguera cette enonciation principale de 
« I’enonciation enoncee ». 

C’est pourquoi, I’enonciation ne doit pas etre confondue avec la communication du 
message entre un emetteur (locuteur, auteur) et un recepteur (auditeur, lecteur), mais elle 
doit etre envisagee du cote des conditions de structuration du sens dans le texte. 
Apprehender le texte comme un enonce, c’est reconnaTtre des structures actorielles, 
temporelles et spatiales qui attestent de son enonciation et I’y relient. 

Ce sont les « grandeurs figuratives » qui constituent la composante discursive qui 
vient prendre en charge, en vue de leur manifestation, les articulations narratives. Sans 
laisser le figuratif a la reduction au role de concretisation thematique, il est probleme de 
franchir ce niveau figuratif pour comprendre de quelles structures profondes il est la 
manifestation. II faut done bien savoir situer I’analyse narrative, mais faire I’attention au 
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niveau discursif, aux parcours figuratifs . Dans le cadre du CADIR, cela s’est fait 
concretement dans I’etude des recits de parabole et des epTtres du Nouveau Testament 

523 

pour lesquelles I’usage de la grammaire narrative paraissait delicat 

Des lors I’enonciation immanente du texte devient importante, mais elle est 
inaccessible autrement que comme une trace. Cette trace attribue au texte I’horizon 
inaccessible de son sens : « un sujet d’enonciation qui n’est pas representable et dont 
temoignent la selection et I’articulation des signifiants inscrits dans la matiere de I’ecriture 
524 ». La signification ne s’inscrit plus desormais dans les structures immanentes, mais 
dans I’instance d’enonciation. 


BILAN _ 

La rencontre entre I’etude du texte biblique et la semiotique etait un evenement par lequel 
des evolutions sont advenues I’une pour I’autre. De sa theorie et sa methodologie, la 
semiotique est desormais au service de la lecture et de /’interpretation de la Bible. Le 
lecteur y devient « comme un interprete, engage en personne dans une experience ou le 
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sens se noue en lui et qui fait sens pour lui ». Cette experience d’interpretation conduit 
le lecteur a suivre le chemin de la figure, c’est-a-dire, les parcours figuratifs jusqu’ou il est 
interpretable. 

La semiotique biblique se repose sur la semiotique generale. Son principe de 
I’immanence a oriente la semiotique vers la lecture et I’interpretation. Son principe de la 
difference des trois niveaux structuraux a conduit a distinguer le figuratif et le thematique 
en rapport avec la mise en discours et I’enonciation. Posant le probleme de la disjonction 
de ces trois niveaux structuraux, le parcours generatif a servi une representation d’une 
theorie d’analyse et il a permis d’affiner le parcours figuratif comme un parcours 
methodologique d’analysequi concerne I’accomplissement des figures ou des figures au 
corps. 

La mise en discours des figures s’oriente enfin vers une semiotique discursive, et a 
partir de la une theorie de I’enonciation orientee se developpe vers I’acte de lecture. La 
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semiotique discursive nous assure le passage d’un monde a I’autre sans les confondre et 
faire surgir un sujet d’enonciation dans ce passage. Lire la Bible en semiotique, c’est une 
rencontre inattendue de la parole. L ’Apocalypse etait pour nous un modele semiotique, un 
lieu par excellence de cette rencontre, dans laquelle nous sommes invites a la relation 
nuptiale et filiale avec Dieu. 

Une semiotique biblique s’opere ainsi a partir de la reflexion sur la composante 
discursive et son organisation figurative. La mise en discours des figures y est toujours 
indissociable de I’enonciation dans I’acte de lecture. C’est sans doute la que la question 
de I’inspiration peut s’ouvrir et que le lecteur est invite a I’ecoute de la parole. 
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CONCLUSION 


Dans cette these, nous avons pose le probleme de I’epistemologie de la lecture 
biblique et propose une lecture semiotique a partir de notre travail sur I ’Apocalypse. 
S’operant a partir de la reflexion sur la figurativite et I’enonciation, une semiotique biblique 
est au service de la lecture et de I’interpretation. C’est la lecture figurative que, d’une part, 
les Peres de I’Eglise ont pratiquee, et, d’autre part, qui a evolue aujourd’hui de la 
semiotique narrative a une semiotique discursive. Parti d’un vouloir lire autrement la Bible, 
ce travail peut nous orienter enfin vers une ouverture, celle de la « Lectio Divina ». 


LIRE ET INTERPRETER 


Dans I 'Apocalypse, nous avons remarque que la structure du texte constitue un corps du 
sujet et qu’elle concerne la conversion enonciative. L’acte de lecture et d’interpretation 
n’est pas simplement une repetition des connaissances, mais il fait I’appel au corps, a 
I’agir. II s’agit d’une correlation entre le savoir et le croire. 

Augustin mettait en relief le croire dans la lecture et I’interpretation. Pour lui, la Bible 
est comme la lettre dans laquelle le lecteur doit decouvrir I’esprit cache. II insiste done sur 
le sens spirituel plus que le sens litteral : il vise la lecture figurative, I’interpretation 
spirituelle. Mais cela ne signifie pas une negligence du sens litteral. Comme il I’a cite, le 
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rapport entre la lettre et I’esprit, le savoir et le croire est inseparable : « Si vous ne croyez 
pas, vous ne comprendrez pas. » (Is. 7, 9 ; Epistula 120). C’est la dialectique de la foi et 
de I’intelligence : il taut croire pour comprendre, mais la foi appelle I’effort d’intelligence qui 
reconnaTt le caractere raisonnable de I’acte de foi 526 . 

De nos jours, c’est Paul Ricoeur qui I’affirme dans une dialectique plus compliquee. 
La correlation entre la comprehension et I’explication constitue chez Ricoeur un cercle 
hermeneutique, le paradigme de (’interpretation textuelle : de la comprehension a 
I’explication, de I’explication a la comprehension. L’explication et la comprehension 
s’opposent et se concilient au centre meme de la lecture et de I’interpretation. Ainsi, le 
terme de I’hermeneutique « s’est impose pour designer la discipline qui vise a donner un 

527 

statut de rigueur, sinon de scientificite, a I’Auslegung - Interpretation ». 

C’est la theorie du discours qui domine toutes les procedures du deroulement de la 
theorie de I’interpretation. D’apres Ricoeur, « la semantique profonde du texte n’est pas ce 
que I’auteur a voulu dire, mais ce sur quoi porte le texte, a savoir ses references non 
ostensives. Et la reference non ostensive du texte est la sorte de monde qu’ouvre la 
semantique profonde du texte. ... Comprendre un texte, c’est suivre son mouvement du 

528 

sens vers la reference, de ce qu’il dit a ce sur quoi il parle ». Mais Ricoeur reprend le 
concept de I’interpretation d’Aristote : pour Aristote, interpreter, « ce n’est pas ce que I’on 
fait dans un deuxieme langage a I’egard d’un premier langage, c’est ce que fait deja le 

529 

premier langage, en mediatisant par des signes notre rapport aux choses ». Dans ce 
sens, le dire de I’hermeneute est un re-dire, qui reactive le dire du texte. 

L’interpretation semiotique partage la theorie du discours, mais elle est marquee par 
son caractere d’irreductibilite. Le texte demeure comme la trace d’une enonciation 
singuliere, irreductible a tout ce qu’il contient et est implique par la mise en discours. 
L’enchaTnement des figures ne releve pas d’une communication intentionnelle, mais de 
I’impact de la parole qui depasse la conscience, quoi qu’il en soit de I’ecrivain soit du 
lecteur. II ne s’agit pas de redire ce qui est deja dit. II s’agit plutot de deconstruire et 
d’evacuer le contenu preetabli pour qu’un sujet d’enonciation surgisse. 

Ainsi, la lecture et I’interpretation de la Bible concernent la parole. Plus exactement, 
c’est I’ecoute de la parole. II s’agit du corps, de I’agir. La parole n’est pas limitee au champ 
du langage. Elle signale quelque chose d’un sujet d’enonciation entre ce dont il peut dire 
et I’impossible a lire. De ce point de vue, la « Parole de Dieu », dans la Bible et dans la 
tradition, ne designe pas simplement le message d’un destinateur divin, elle fait appel a la 
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parole de I’Autre, qui est irreductible au discours . La lecture et (’interpretation 
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semiotiques sollicitent ainsi I’ecoute de la parole de I’Autre. 


OUVERTURE POUR LA LECTIO DIVINA 


Si notre lecture et interpretation font appel a la parole et a I’agir, elles peuvent servir la 
« Lectio Divina ». Celle-ci n’est pas seulement une tradition qui remonte jusqu’au temps 
primitif de I’Eglise et marque un temps florissant au Moyen Age, mais le grand 
mouvement qui renouvelle aujourd’hui la spirituality chretienne en Coree du sud. 

Quant au catholicisme, le cas de la Coree est unique dans I'histoire, car I'Eglise 
catholique y est nee spontanement. Ce sont les savants Coreens qui ont recherche la foi 
a travers leur lecture intellectuelle des livres ecrits en chinois. Une fois nee par le bapteme 
d’un Coreen (Yi Sung-hun Pierre) en 1784, I’Eglise coreenne connut bien vite des 
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persecutions sanglantes . La foi etait vivante et courageuse pour resister, elle a 
continue a se developper. Les Chretiens ont pratique la parole (prendre, gouter et 
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devorer), alors leur vie est devenue comme une vie incarnee de la parole 

Ce n’est pas par hasard que nous trouvons ici une ressemblance entre la vie de ces 
martyrs et la methodologie de la Lectio Divina chez Guigues II. Celui-ci decrit plus 
concretement I’acte de lecture : « mastiquer, ruminer, faire penetrer au coeur, en assimiler 
ce qu’on lit ». C’est I’itineraire de la parole ! L ’Apocalypse lui-meme enonce les effets d’un 
passage de la parole dans le corps : « Prends, devore-le... II remplira ton ventre 
d’amertume, mais dans ta bouche il sera doux comme du miel... II te faut de nouveau 
prophetiser sur des peuples, et des nations, et des langues et des rois en grand 
nombre. » (Ap. 10, 9-11). 

II est etonnant que la valeur et les effets de la parole soient toujours vivants dans la 
vie humaine a travers des temps et des lieux. Pourquoi la puissance de la parole est si 
forte et si penetrante jusqu’a risquer la vie ? Pourquoi elle est douce et amertume ? C’est 
peut-etre a cause de ce mystere contradictoire qu’on cherche la parole aujourd’hui 
comme hier. Certains tentent d’expliquer ce mystere a partir de I’affirmation traditionnelle 

533 

que la Bible est divinement inspiree . D’autres y voient le desir profond de la vie 
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interieure de la personne . S’il en est ainsi, c’est parce que la lecture attentive de la 
parole biblique est tellement importante pour la vie interieure ou spirituelle. 
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Dans le phenomene enthousiaste de la lecture biblique en Coree du sud, nous 
voyons aussi le grand desir profond de la parole. La Lectio Divina est I’une des methodes 
recherchees pour repondre a un tel desir. Comme I’a systematise I’echelle de Guigues II, 
elle se construit generalement en quatre etapes : la lecture, la meditation, la priere et la 
contemplation. II est certain que la lecture n’est pas ici restreinte a la simple lecture, mais 
elle comprend I’itineraire de la parole dans le lecteur humain. C’est pourquoi, ces quatre 
etapes ne sont pas separables, mais elles se melangent parfois et enfin s’articulent. 

C’est la que nous proposons la lecture semiotique pour mieux servir la lecture, parce 
que la semiotique est justement au service de la lecture attentive de la parole, de I’ecoute 
de la parole. La lecture semiotique pourra recouvrir non seulement I’etape de la lecture, 
mais jusqu’a celle de la meditation. La reflexion sur la parole, accueillie dans un cceur 
respectueux et reconnaissant, va constituer le cceur de la priere. L’enonciation de 
I ’Apocalypse s’enonce : « L’Esprit et I’epouse disent : Viens ! Que celui qui entend dise : 
Viens ! Que celui qui a soif vienne, Que celui qui le veut regoive de I’eau vive, 
gratuitement » (22, 17). 
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RESUME DE LA THESE 

En frangais 

Ce travail contribue a une lecture semiotique du livre de lApocalypse, qui est I’un des 
textes bibliques les plus argumentes. On reconnaTt I’importance du Ch. 12, dont la 
particularite narrative et le jeu des figures conduisent au parcours figuratif de la Femme 
dans I’ensemble de I’Apocalypse. Dans le champ des etudes bibliques, il s’agit de 
renouveler la lecture et I’interpretation. Dans la semiotique, il s’agit enfin d’exploiter 
certains aspects nouveaux en fonction de la particularite des textes bibliques. 

En anglais 

This workcontributesto a semiotic reading of the book of Revelation, which is one of 
the most disputed biblical texts.We recognizethe importance of the chapter 12, 
its narrative particularity and the significance of its figures whicheventually lead to the 
figurative journey of the Woman in the whole of the Revelation.In the field of the biblical 
studies, it is a matter of renewal of the reading and of the interpretation of the text.In the 
semiotic then, it is a question of exploring certain new aspects which function in 
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accordance with the particularity of the biblical texts. 
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